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मैयामगवतीदासनी कृत 
» उपादान-निमित्त-स वाद 
: देहा-४७ 
पाद प्रणमि जिनदेव के एक उक्ति उपजाय | , 
उपादान अरु निमित्त के, कह संवाद बनाय ॥ 


पूछत है केाऊ तहां उपादान किह नाम; 

कद्दा निमित्त कहिये कहां कब के है इहठाम ॥ 
उपादान निज शक्ति है. जियके मूल स्पृश्नाव । 
है निमित्त परयेग ते बन्ये। अनादि बनाव ॥ 
निमित्त कहे मेक सब, जानत है. जगछेाय; 
तेरे नाव न जान ही, उपादान के द्वाय ॥| 
उपादान कहेँ रे निमित्त, तू कहां करे गुमान 
मेक जाने! जीव वे जो हैं सम्यकृबवान ॥ 


कहें जीव सब जगत के, जे! निर्मित्त .साई हाय । 
उपादान की बात को, पूछे 'नाहीं कोय ॥ 
उपादान विन निर्मित्त तू कर न सकते इक काज । 
कहा भयों जग ना ढखे जानत है जिनराज ॥ 
देव जिनेशवर गुरु यती अर ज्षिन आगमसार | 
इंदद निमित्तसे' जीव सब पावतः है भवपार ॥ - 


यह निमित्त इद जीव के मिल्‍ये। अन॑तीवार । 
उपादान पत्वटये नहीं ते भदक्ये संसार !॥| 


है ज। 


के केवलि के साधु के निकट भ्रग्य जे द्वाय । 
से क्षायक संम्यकऋ लहे यह मिमित्त बढ जाय ॥ 
केवलि अंरुं मुनिराज के पास रहे बहुँ छेय । 
पे जाके सुलंटयें धनी छ्लायिक तांकें द्वाय | 
हिंसादिक पापन किये जीव नक' में जांहि । 

जे निर्मित्त नहि कामके ते इम' कांदे कहाहि ॥ 


हिंसा में उर्पयेंग जहां, रहे ब्रह्म के रोच । 
ई नके' में जांत हैं, मुंनि नंहिं जंँहिं कंदाँच ॥ 


दया दान पूजा किये जीव सुखी जग दवोय 
जे। निमित्त झूंठो कद्दो यह क्‍्यें माने छेथय ॥॥ 


दया दांन पूजा भली जंगेत मेंहि सुंख कार ॥ 
जदद' अनुभव के आंचंरण तह यह बं'धविचार -॥॥ 


यह ते बात प्रसिद्ध है सोच देख उर भांदि । 
नरदेही के निमित्त विन जिय त्यों मुक्ति ने जांहिं ॥ 


देद पींजरो जीव के रेके शिवंपुंर जात । 
“ उपादान की शक्ति से मुक्ति द्वात रे श्रांत ॥ 


उपादाने सब जीव पे रेक़न हारो कोन ।, 


जाते कयें नहिं मुक्ति में विन निमित्त के होने ॥ - 


उपादान सु अनादिक्वा उल्लटं रह्यो जगमा्दिं; * 
सुलटंत ही सूचे चढ़े -स्िद्धके'क के जांहि ॥ 


१५ 


१६ 


१७ 


१८ 


१५ 


४ ६ ६ 


कहु' अनादि विन निमित्त ही उलछठ रह्यो उपयेग; - 


अैसी बात न संभव उपादान तुम जाग ॥ 


उपादान कहे रे निमित्त हम पै कही न जाय । 
असे ही जिन केवछी देखे त्रिभुवल राय ॥ , 


जे। देख्या भगवान ने से ही सांचेा आहि । 


हम तुम संग अनादि के बली कद्दागे कांहि ॥ . 


लपादान कहे वह बली जाओ! नाश न हाय । 
जे। उपजत विनशत रहे बली कहां ते साय ॥ 


जउपादान तुस जार द्वो ते क्यों छेत अहार; 
पर निमित्त के याग सें जीवत सब संसार ॥ 


जे। अह्ार के जेग सें जीवत है जगमांदि । 
ते। वासी संसार के मरते के।ऊ नांहिं ॥ 


सूर सेम मणि अग्नि के निमित्त छखे' ये नैन । 
अधकार में कित गये उपादान दृग देन ॥ 


सूर सोम मणि अग्नि जा, करे अनेक प्रकाश । 
नेन शक्ति बिन ना छख' अधकार सम भास ॥ 


कह्दे निमित्त वे जीव के मे। बिन जगके माहिं, 
सबे हमारे वश परे हम बिन मुक्ति न जादि ॥ 


उपादान कहै रे निमित्त ! असे बेल न बेल, 
तेके| तज निज भजत हैं ते ही करे किछेछ ॥ 
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कहे निमित्त हमके तजे ते कैसे शिव जात, 
पंच मद्दात्नत प्रगट है ओर हु क्रिया विख्यात ॥ 


पंच महद्दात्रत जाग त्रय॑ ओर सकछ व्यवह्दार, 
पर को निमित्त खपाय के तब पहुचे भवपार ॥ 


कहै निमित्त जगमें वडयो मेते' बडो न केय, 
तीनछाक के नाथ सब मे ग्रसाद ते' द्वाय ॥ 


उपादान कहैँ तू कहा चहुगति में के जाय; 
ते प्रसाद ते' जीव सब दुःखी हाहि रे भाय ।। 


कहै निमित्त जे दुःख सहे से तुम दमहि छगाय, 
सुखी कोन तें हवात है ताकेा देहु बताय ॥ 


जे। सुख के तू' सुख कहे से सुख ते सुख नांहि, 
ये सुख दुःख के भूछ है, सुख अविनाशी मांहि ॥ 


अविनाशी घट घट बसे सुख क्‍्यें बिरूसत नांहिं; 
शुभ निमित्त के योग बिन परे परे बिलछाहिं ॥ 


' शुभ निमित्त इद जीबके मिल्‍ये कइ भवसार । 
पै इक सम्यकद््शा बिन भटकत फिये गंवार ॥ 


सम्यक्रशां भये कहा त्वरित मुक्ति में जाहिं ९ 
आगे ध्यान निमित्त है ते शिव के पहुचाहिं ॥ 


छेर ध्यान की धारणा मार येग की रीत । 
तेरि कम' के जाहुक़े जार रई शिव प्रीत ॥ 
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तब निमित्त हायों तहां अब नहिं जार बसाय । 
उपादान शिव लेक में पहुंच्यो कमा खपाय ॥ .. ४० 


उपादान जीत्या तहां निजवल कर परकाश । 
सुख अनत ध्रुव भागवे अंत न वरनन्‍या तास.]।.. ४९ 


उपादान अर निमित्त ये सब जीवन पे वीर । 
जे निजशक्ति समार ही से। पहुंचे भव तीर ॥ - ४२ 


मैया सहिसा जह्म की कैसे वरनी जाय १ 
वचन अगेचर वस्तु हे कहिवे वचन बताय ॥ ४३ 


उपादान अरू निमित्त के सरस बन्यो संवाद । . 
सम्नदृष्टि के! सरछ है. मूरख के! वक्वाद । ४४ 


जे। जाने गुण ब्रह्म के से जाने यह भेद । 
साख जिनागम से मिल्ले ते मत कीज्यो खेर |. ४५ 


नगर आगरा अगञ्म है जैनी जन के वास, 
तिदद थानक रचना करी “भैया? स्वमतिप्ररछाश ॥ ४६ 


संबत विक्रम भूप के सत्तरहस पचास । 
फाल्गुन पहले पक्ष में दश्नों दिशा परकादश || ४७ 
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जया भगवतीदापजी कृत 
उपादान-निमित्त संवाद 
पर किये गये 
- परम पूज्य श्री कानजी महाराज के प्रवचन 





ह उपादान निमित्त का संवाद है, अनादि काल से उपा- 
दान निमत्त का झगड्न चला आरहा है | उपादान कह्दता हैः 
कि दर्शनन्नानचारित्रादि गुणांडी सावध नी से आत्मा का कल्याण 
रूपी कार्या द्वाता है । निमित्त कहता है' कि शरधरादिको क्रिया 
करने से अथवा देव, गुरु. शाल्र से ओर शुभभाव से आत्सा 
का कल्याण द्वाता हे | इस प्रकरर स्त्र4' अपनी बात सिद्ध 
करने के लिये उपादान और निमत्त देने युक्तियां उपस्थित 
करते हैं ओर इस झगड़े का समाधान यहां पर वीवराग 
-शाघपनमें सच्चे ज्ञान के द्वारा होता है' । 

अनादिराल से जगत्‌ के अज्ञानी जीवेंछी दृष्टि पर के 
ऊपर है इसलिये “ मेरे आत्मा का कल्याण करने की अुझमें 


[१०]... मूछ में! भूछ 


शक्ति नहीं हैं, में अपंग-शक्तिहीन हूं, केई देव, गुरु, शास्त्र 
इत्यादि पर मुझे समझादे ते मेरा कल्याण हा” इस प्रकार 
अनादिकाल से अपने आत्सा के कल्याणशे पराश्रित मानता 
है । ज्ञानीकी दृष्टि अपनी आत्मा पर है इसलिये यह मानता 
है कि आत्मा स्वय॑ पुरुषार्था करेगा ते मुक्ति होगी अपने 
पुरुष'थ' फे अतिरिक्त किसी के आशीर्वाद इत्यादि से कल्याण 
हैगा, यह मानना से अज्ञान है' | इस प्रकार पपादान कहता 
है कि आत्मा से ही कल्याण द्वाता है ओर निमित्त कहता है. 
कि परवस्तु का साथ है| ते आत्मकरुणण है।, इसमें तिमित्त 
की बात बिल्कुल अज्ञान से परिपृ्ण-विपरीत है, यही बात 
इस संवाद में सिद्ध की गई है । 

उपादान-अर्थात्‌ बस्तुक्ी सहज शक्ति और आत्मा पर से 
भिन्न हैं, देहादिऊ किसी परत्रस्तु से आत्मा का कल्याण नहीं 
हता इस प्रकार भ्रद्धा-ज्ञान करना से। उपादान कारण है । 

निमिच-अर्थात्‌ अनुकूछ सये।गी अन्य वस्तु. जब आत्मा 
सच्ची अद्धा-ज्ञान करता है तब जे। सच्चे देव, शालत्र शुरु, 
उपस्थित हों उन्हें निमित्त कद्दा जाता है। 

देव, गुरु, शासत्र मुझ से भिन्न हैं ओर पुण्य पाप के भाव 
भी में नहीं हूं, मैं ज्ञानादि अनतगुण का पिंड हु' इस प्रकार जीव 
अपनी शक्तिको स॑भाछ करता है' से! उपादान कारण है' और अपनी 
शक्ति उपादान है। यहां पर उपादान ओर उपादान कारण का भेद 
बताया गया है । उप दान त्रिकलछी द्रव्य है. और -उपादान कारण 
प्योय दे । जे। जीव 'पादन शक्ति के समाछ कर उपादान कारण 
के! करता हैः उसके भुक्तिषपी काय' अवश्य प्रगट. द्वेता हे । 


दादा ९ पर प्रवचन [११] 


आगे ४२ वे देाहेमें इस सबंध में कहा गया है कि _ 

/ उपादान और निमित्त ते सभी जीवों के द्वेता है किंतु जा 
वीर है वद्द निमशफ्त के सभाल लेता है ओर भत्रसागर के 
पार करता है ? यहांपर निजशक्ति की सभाक करना से उपा- 
दान कारण है और वही मुक्ति का कारण है । आत्मा में 
शक्ति तो बहुत कुछ है किंतु जब स्वयं उस शक्ति की सभाल 
करे तब भ्रद्धा-ज्ञान-स्थिरता रूप मुक्ति का वपाय दे; किंतु 
अपनी शक्ति की सभाछ किये बिना मुक्ति का उपाय नहीं हे। 
सकता । यही बताने के लिये इस संवाद में उपादान ओर 
निमित्त की एऋ% दूसरे के विरुद्ध युक्तियां दी गई हूं. ओर इस 
सबधमें भी सब'ज्ञ भगवान का अंतिम निर्णय दिया गया 
है, जिससे उपरोक्त कथन सिद्ध द्वोता है । 


आत्माका उपादान स्वभाव मन, वणी, देह रहित है, उसे 
किसी परवस्तु की सहायता नहीं हे ऐसी सहनशक्ति का जा 
भान करता है वह उपादान स््रभाव के जानता है । उपादान 
स्वभावका जाना से उपादान कारण हुआ ओर उस समय 
उपस्थित देव, शास्त्र, गुरु इत्यादि के निमित्त कहलाता है । 
उपादान निरित्त की यद्द बात बड़ी अच्छी और समझने योग्य 
है | शास्राधार से अपूर्वा कथन किया गया है उसमें पहले 
मांगलिक रूपमें निम्न लिखित देहा कहा गया हैं।--- 


-+ देद्धा-- ेु 
'पाद प्रणमि ज़िनदेव-के एक उक्ति उपजाय । 
: उपादान अर निमित्त के, कह संदाद बनाय ॥१॥ 


[१२] मूल में भूल 


अर्थ ;-जिनेन्द्रदेव के चरणां में प्रणाम करके एक अपूर्व 
कथन तैयार करता हूं--उपादान और निमित्त का सवाद बना 
कर उसे कहता हूं । 

इस बात के समझने के लिये यदि जीव गहरा उतर 
कर विचार करे ते उसका रहस्प्र ज्ञात दवा | जैसे आध , मन 
दही की छाछ में से मक्खन निकालने के लिये यदि ऊपर ही 
ऊपर हाथ फेरा जाय ते मक्खन नहीं निक्छता किंतु छाछ के। - 
विछेाकर भीतर नीचे तक हाथ डालकर मथे तब मक्खन ऊपर 
आता है कितु यदि सदी के दिनेंमें 5डी के कारण आहलर्य 
करके छाछ के भीतर हाथ न डाले तो छाछ में से मक्खन 
नहीं निकलेगा, इसीप्रकांर जेनशासन में जैन परमात्मा सर्वाज्ञ- 
देव के द्वारा कहे गये तत्त्वों में से यदि गहरी तक्रैबुद्धि के 
द्वारा गददरा विचार करके मक्खन निक्राले तो मुक्ति हे । 
उपरेशक्त दाह।में * उक्ति ? शब्द का प्रयाग किया है उसका 
इसप्रकार अर्थ' किया है 

जिनदेव सर्वश्ञ वीतराग भगवान के चरणऋमछ में प्रणाम 
करके अर्थात्‌ विशेष प्रकार से नमस्झ्ार करके में एक यक्ति 
बनाता हू' । अथीतू तक का देहन करता हू' । इस स'चाद में 
थुक्ति पुररसर वात कद्दी गई है, इसलिये समझने वाले के 
भी तक ओर युक्ति के द्वारा समझने का परिश्रम करना हागा। 
ये ही ऊपर ही ऊपर से सुन लेने से समझ्न सें नहीं आयगा। 
जैसे छाछ का विकाने से मक्खन निकलता है उसी प्रकार स्वय 
ज्ञानमें विचार करके समझे ते यथाथ' तत्त्व ग्राप्त दे! । जैसे 
घर का शआआादसी चाहे जितनी अच्छी नरम रेशटी बनावे किंतु 


४ 
४ 


दैद्दा २: पेर प्रवचन [१३] 


वह कहीं खा नहीं देता वह ते उसे स्वय| खाना होता है, 
इसीप्रकार. श्री सदूगुरुदेव चाहे जैसी सरलभाषा में कहें किन्तु 
भाव ते स्वयं ही समझना द्वोगा । तत्त्व को समझने के लिये 
अपने में विचार करना चाहिये। जिन्हें केवछज्ञान ओर केवल 
दर्शन रूपी आत्म छक्ष्मी प्रगट हुई है ऐसे भ्री सवज्ञ बीतराग 
परमात्मा के नमस्कार करके उनही कही गई वात के न्याय 
की संधि से मैं (भैया भगवतीदास ) थुक्ति पूर्वक उपादान 
निमित्त के संवाद के रूप में कहता हू' ॥१९॥ 
“--प्रशन-- 


पूछत हैं केक तहां उपादान किह नाम; 

कहे! निमित्त कहिये कहा कब के हे हहठाम ॥२॥ 

अर्थ :--यहां केई पूछता है कि उपादान किसका नाम है, 
निम्मित्त किसे कदते है ओर उनका संबंध कब से है से 
कह्दे ! 

उपादान का अथ' कया है. यदह्द बहुत से छाग नहीं 
जानते । हिसाब की बहीयें में भी उपादान का नाम नहे आता. 
है। दया इत्यादि करने से धम हेता.है यह ते बहुत से 
छेाग सुनते और मानते हैं, किंतु यह उपादान क्‍या है' और. 
निमित्त क्‍या है, इसका स्वरूप नहीं जानते; इसलिये. उपादान 
ओर निमित्त का र्वरूप इस संवाद में बताया गया है. 

दही के होने में दूध उपादान और छाछ निमित्त है। 
दही दूधमें से दाता है छाछमें से' नहीं दता। यदि- छाछमें से 
दही दाता दे! ते। पानी में छाछ डालने से भी दद्दी द्वोज़ाना -' 


(१४ ] ६ मूछ में भूछ 


चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं हता। इसी प्रकार शिष्य के आत्मा 
की पयोय बदलकर माक्ष द्वाता है। कहीं गुरुकी आत्मा बद्ल- 
कर शिष्यकी मेक्षद्शा के रूपसें नहीं हुआ जाता । शिप्य का 
आत्मा अपना उपादान है, वह स्वयं समझकर मुक्त होता है 
किंतु शुरु के आत्मा में शिष्यकों केई अवस्था नहीं दवाती । 


उपादान-उप+आदान! उप का अर्थ है समीप ओर 
आदान का अथ' है ग्रहण द्वाना । जिस पदाथां के सभीप में 
से कार्य दा अहण दे! दह उपादान है ऊपर उस समय जे 
परपदारथ' के अरुकूछ उपरिथति है से निमित्त है ॥श।। 


अब शिप्य प्रश्न पूछता है कि--( कोई विरका जीव ही 
तत्त्व के अश्नां के पूछने के लिये खड़ा रहता है, जिसे प्यास 
लगी ह।ती है वही पानी की परव के पास जाकर खड़ा हवा 
है, इसी प्रकार जिसे आत्मर्वरूप के। समझने की प्यास लगी 
हैं और उस ओर की जिसे आंतरिक आकांक्षा है वही जीव 
सप्ससागम से पूछता है) हे हज ! आप उपादान किसे कहते 
हैं ओर निमित्ति विसे वहते हें और वे उपादान तथा निमित्त 
एक स्थानपर कब से एकत्रित हुये हूँ? देनां का सयाग 
कव से है ! 
है कि जिज्ञासु शिष्य के प्रश्न का उत्तर देते हुये कहते 
हैँ कि; 


उपादान निज शक्ति है जियके मूल स्वभाव । 
निमित्त परये।ग ते बन्‍्ये अनादि दइनाव ॥३॥ 


हैह्ा ३ पर प्रवचन [१५] 


अर्थ :-...उपादान अपनी निञ्ञ की शक्ति है वह जीव का 
मूल स्वभाव हे ओर पर सयेग निमित्त है उनका संवंध 
अनादिकारू से वना हुआ है । 

यहाँ पर कहा गग है कि जी। का मूछ सात उपादान 
है क्प्रोंकि यहांपर जीत की मुक्तिफी ही बात छेती है इपलिये 
यह बवाया हे कि जीए की मुक्ति में उपादान क्या है ओर 
निमित क्या है.) जीए का मूल स्त्रभाव उप्ादात के रूप में 
छिया गग है । यहां पर सपत्त द्रब्यें की सामान्य बात नहीं 
है किंतु विशेष जीत द्रव्यक्ों मुक्तिही ही बात है । 

जीव हो पूर्ण शक्ति उपाद्यन है यदि उप्रक्नो पहचान करे 
ते सम्यग्दशन ज्ञान चारित्रहप उपादान कारण प्रगठ दे ओर 
मुक्ति प्राप्त हे।। जीव का मूठ खभिव ही मुक्ति प्राप्त करना है 
चद अंतरमें हे, अंतरगकी शक्ति में से मुक्ति प्रगट द्वेती हैं, 
किसी देव गुरु शासत्र वाणी अथग्रा भुष्य शरीर इश्यादिपरकों 
सहायता से जीत्र की मुक्ति नहीं है।ती। 

प्रशत--जे। सच्चे गुरु द्वेते हैं वे भूछें हुओं के मांगी 
ते बतलाते ही हूँ इघलिये उनकी इतनी सहायता ते मानी ही 
जञायगी ? 

उतर--जे भूछा हुआ है वह पूछकर निश्चय करता है. 
से। किम् के ज्ञान से निश्चय करता है' | भूले हुये के ज्ञान 
से अथव्रा गुरु के ज्ञान से ? गुर करों किपी के ज्ञान, में 
निश्चय नहीं करा देते ड्िन्तु जीव रत्रया अपने ज्ञान में निश्चय 
करा है. इसलिय्रे जे! समझता है बह अग्ी ही उपादान शक्ति 
से समझता हे । . 


[१६] मूल में भूछ 


ऊँसे किर्सके सिद्धपुर जाना हैं उससे किसी जानकार 
से एछा कि सिद्धपुर कहां हैं? तव उसने जदाब दिया कि 
(१) चहां से खिद्धिपएप ८ केास दूर हे (>) सार्य में जाते हुये 
दीचमें दा बड़े तल छाणवाके वट्इश्व मिलेंगे (३) आये 
चलने पर एक मीठे पानी का अमृतसराचर मिलेया । उसक्ते 
बाद तत्थारलू ही सिद्धपुर आदया । इस प्रकार जानकारने कहा 
किन्तु उस पर विश्वास करके निरचय कोन करता हे ! 
बताने वाला या भूछा हुआ आदमी ? जे। भूला हुआ है वह 
अपने ज्ञान में निर्वचय करता हे इमी प्रकार मुक्ति की 
आकांक्षा रखनेवाला शिष्य पूछता है कि मुक्त का अंतरग 
कारण ओर वहिरंय कारण क्‍या है? ओर प्र्मे ! सेरी 
डद्शा केसे प्रगट द्वागी, उसका उपाय-मार्यां क्‍या है! 
श्री गुर उसका उत्तर देते हँः--- 


| 
पहचान 


(९) आत्मा की पहिचान से अठ कमी का नाश हेनेपर 
मिद्धदशा हगट द्वाती है (२) आत्मा की सच्ची पहिचान ओर 
श्रद्धा करमे पर स्वभ/व की पण्सशांति का अनुभव हेता है 
आत्मागी श्रद्धा ओर ज्ञानरूपी दा वदव्ृक्षों डी शीवछूता सिद्धदृशा 
के मार्ग से आती है; (३) उसरेवाद आगे बढ़ने पर चारित्रज्शा 
प्रगठ द्वाती हैं अथोत्‌ स्वहप रमणतारहूप अमृत सरोवर आता 
है, इसप्रकार सम्यन्द्शंस ज्ञान ओर चारित्ररूप सेक्षमार्गा पूर्ण 
दनेपर केबरज्ञान ओर सिद्धद्या ग्रगट दहाती है। यहां पर 
उपादान निमित्त सिद्ध करना है जब शिप्य तेयार द्वाह्र श्रीमुरु 
से पृछ्ता है कि प्रभु ! मुक्ति कैसे दागी ? तब श्री शुरु उसे 
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मुक्ति का उपाय बताते हैँ डन्तु जिसप्रकार उपाय बताया है 


देहा ३ पर प्रवचन [१७] 


उसीप्रकार विश्वास छाकर निश्चय कोन करता है? बतानेवाला 
या भूछा हुआ १ जे अपने ज्ञानमें भूछा हुआ है वही यथाथ 
समझ से भूल के दूर करके अपने ज्ञानमें निश्चय करता है । 


यह ,ते झुक्ति का उपाय है, उसकी महिमा के जानना 
चाहिये। जैसे कोई हीरा माणिक की कीमत के। जाने और 
जवाहरात की दुकान पर बेंठे तो झट छात्रों रुपया के पेदायश 
है। ओर कपड़े के मैल न लगे किंतु यदि हलवाई की दुकान 
पर बैठे ते जल्दी पेदायश न दा ओर कपड़े के मैल छगे 
इसीअकार यदि आत्माके चैतन्य स्वभाव के पहचान कर उसकी 
कीमत करे ते सेक्षरूमी आत्मरूक्ष्मी झट प्राप्त है जाय | स्वरूप 
की शक्ति का भान से। हीरा का व्यापार है, उससें मुक्ति- 
लक्ष्मी झट प्राप्त द्वाजाती है ओर आत्मा के कर्मामछ नहीं 
लगता । आत्मा की प्रतीति के विना कभी भी मुक्ति नहीं हाती 
ओर कर्मामछ लग जाता है। 


आत्मा के अतरग में से आत्मा के गुणां के मदण किया 
जा सकता है इसलिये आत्मा उपादान है, जिसमें से शुण का 
अहण द्वे। वह उपादान है। चिदानंद भगवान आत्मा अपनी 
अन'त शक्ति से देहमें विराजते हैं उसे पहचान कर उसमें से 
मुक्ति का मार निकालता है।। यहां उपादान का स्वरूप बताया 
गया है। अब निमित्त का स्वरूप बताते हैंः-- 

€ है निमित्त पर याग ते' ” अथीत जब आत्मा अपने 
स्वरूपकी पहिचान करता है तब जे। सच्चे देव शासत्र शुरु 
स्र्यागरूप में उपस्थित दें थे निमित्त कहुछाते हैँ। उपादान 


[१८] मूछ में भूल 


निमित का यह संब'ध अनादिकालीन हैं, सिद्धदशासें भी 
आत्माकी शक्ति उपादान है' ओर स्थितिमें अधर्मा द्रव्य, 
परिणमन में कालद्रव्य इत्यादि निमित्त हैँ। उपादावन भोर 
निमित्त यह देने अनादिकाछीन है ।! 

केाई यह कहे कि “ यदि काई यह माने कि सब सिल- 
कर एक आत्मा ही है ओर केाई यह माले कि अनंत आत्मा 
पृथक पृथक्‌ हैं किन्तु सबका साथ्य ते एक ही हैं न१” ते 
यह बात बिलकुल गलत है । जिसने एक ही आत्मा के माना 
है' वह उपादान मिमित्त इन दे। वस्तुओं के वहीं मानता इस- 
लिये वह अज्ञानी है ओर जे। यह मानता है. कि “अनंत 
आत्मा प्रत्येक भिन्न भिन्न हैं, में स्वाधीन आत्मा हू” उससे 
वस्तु के यथार्था स्वरूप के जान लिया है। यह बात गलत है. 
कि रब का साध्य एक ही है । ज्ञानी अज्ञानी देने के साध्य 
एथफू ही हैं । 

जब आत्सा अपनी उपादान शक्ति से ओंथा गिरता है. तब 
छुगुरु, कुदेव, कुशास्ष इत्यादि निमित्तरूप द्वाते हैं, ओर जब 
अपनी उपादान शक्ति से सीधा द्वाता है. तब सच्चे देव, शाख, 
गुरु निमित्तरूप द्वोते हैं निमित्त तो पर वस्तुकी उपस्थिति मात्र 
है वह कहीं कुछ करवाता नहीं है. अपनी शक्ति से उपादान 
स्वयं कार्या करता है, उपादान और निमित्त दाना अनादि हैँ 
किन्तु निमित्त उपादानके कुछ देता केता नहीं है ॥३॥ 

>-निम्मित्त का तक --- 
निमित्त कहे मेक सबे, जानत है जगलाय; 
तेरे नाव व्‌ जान ही, उपादान के हाय ॥8॥ 


दैेहा ४ पर प्रवचन ह [१९] 


अर्थ&--निम्ित्त कहता है कि जगत के सभी छाग मुझे 
. जानते हैं ओर उपादान कोन है, उसका नाम तक नहीं जानते । 

समस्त जगत्‌ के छेग निमित्त का नाम जानते हैं। सहारा 
है। ते। वे चढ़े, खान पानकी अनुकूछता दवा ते धर्म हे, 
मानवदेह दवा ते झुक्ति हे! इस प्रकार निमित से कार्य द्वाता है' 
यें समस्त विश्व के जीव मानते हैँ ओर इसीलिये वे निमित्त 
के! जानते हैं. परतु उपादान के केाई नहीं जानता । सारा 
संसार यह सानता हैं कि यदि वाह्य मिमित्त ठीक हे। ते 
आत्मा सुखी होता है किन्तु उपादान का ते केाई नामतक 
नहीं जानता, इसलिये छद्वे उपादान तू सुफ्त की बढ़ाई क्यों 
किया करता है क्‍या रूगडा आदमी बिना छक़ी के चल 
सकता है, ऊकड़ी का सिसित्त आवश्यक है इसलिये निमित्त 


का ही वरू हे | इस प्रकार निमित्त तक करता है किन्तु 
प्रिमित्त का यह तक' गलत है। रूगड़ा अपनी योग्यता से' 


चलता हैं यदि छकड़ी के कारण चलता है| ते लकड़ी से सुर्द 
भी चलता चाहिये किन्तु भुददे' में चलने की योग्यता नहीं हे. 
इसलिये वह नहीं चछता। इसका अर्था यह है कि उपादान 
की शक्ति से ही काय' दाता है। 

मिसित्त कहता हे' कि यदि आप निसित्त के बल के नहीं 
सानते ते। भगवान की प्रतिमा के क्‍यों नमस्छार करते दो? 
बह भी निमित है था नहीं ? ओर फिर भुक्ति प्राप्त करने के 
छिये मानव घरीर ते चाहिये ह्वी? ओर यदि कान ठीक हों 
तभी ते सुनकर धर्मा प्राप्त द्वाठा हे? तात्पयों यह है कि 
सर्वान्न निमित्त का ही वेलबाला है, दुनियां में करिसीसे मी 
पूछे ते स्व यही कहेंगे। 


[२०] मूल में भूछ 


इस संवाद से यह सिद्ध दे। जायगा कि निमित्त की और 
से दिये गये उपरेशक्त सभी तक' बृथा है। निमित्तते जे कुछ 
कहा है. वह सब भवश्नमण करने वाले जगत्‌ के अज्ञानी जीव 
मानते हैं, वे उपादान के नहीं पहचानते | इस संवादसें उपा- 
दान निमित्त के सिद्धांत की बात है। उपादान-निमित्त देने . 
अनादि अन'त है' | इसमें उन देने का यथाथो ज्ञान करने के 
ढछिये उपदेश है । 

अनादि कालसे जगत के अज्ञानी जीव यह नहीं जानते 
कि उपादान कोन है ? वे ते निमित्त के ही जानते हैं । 
छोटा बालक भी कहता है कि यदि अध्यापक हा तो अक्षर 
सीखे जांय पर तु यदिं अध्यापक न हैा। ते कोम सिखाये ९ 
किन्ठु खच ते यह है कि जे प्रारभिक अक्षर अ आ इत्यादि 
सीखता है वह उसके सीखने की अपनी शक्ति से सीखता है 
किसी मैंसे इत्यादिसें अ आ इत्यादि सिखनेक्की शक्ति नहीं है 
इसलिये वे नहीं सीख सकते। सुमस्‍्त जगत्‌ निमित्तके जानता है. 
बालक से लेकर मांधाता अज्ञानी मुनि से पूछो कि मुक्ति केसे 
द्वती है तो केई कह्ेगा कि बाह्य क्रिया से ओर केई कह्देगा 
कि पुण्य से मुक्ति ह्वाती है किन्तु वह कोई आत्माकी मूल 
उपादान शक्तिका नहीं जानते । निमित्त ने अज्ञानियोंके अपने 
पक्षमें रखकर यह युक्ति रखी है । 

अब ज्ञानियेंके! अपने पक्षमें छेकर उपाध्ान उसका उतर 
देता है 

उपादान कहे रे निमित्त, तू कहा करें शुमान 

मेककें जानें जीव वे जे है सम्परृवान ॥णा॥। 


दाहा ५ पर प्रवचन [२१] 


अथौ+--उपादान कहता है कि दे निमित्त | तू अभिमान 
किस छिये करता है जे जीव सम्यकज्ञानी हैं वे मुझे जानते 
हैँ। भात्मा के स्भावके समझने वाढे ज्ञानियांफे अपने पक्ष 
सें रखकर उपादान कहता है दे निमित्त ! तू अभिमान क्यें 
करता है ? तेरा अप्रिमान मिथ्या है | जगत्‌ के अज्ञानियों के 
झूंड तुझे जानते हैं ते इसमें तेरी क्‍या बढ़ाई है? किन्तु मुझे 
सभी ज्ञानी जानते हैँ । राख ते घर घरमें हर एक चूल्हे में 
हेती है इसलिये कहीं राख कीमती नहीं भानी ज्ञाती 
ओर हीरे के व्यापारी थोड़े द्वोते हैं इसलिये हीरे की कीमत 
कम नहीं दवाजाती । इसी प्रकार जगतू के बहुत से जीव यह 
मानते ६ कि दूसरे से काम द्वाता है किन्तु इतनेमात्र से कहीं 
पर से कार्या नहीं हे! जाता । उपादान स्वभाव की बात के 
ते ज्ञानी ही जानते हैं। अज्ञानियां की वहां गति नदीं है। 

मिमित्त से कार्या नहीं छ्वाता तथापि जब जीव स्वय' समझता 
है तब सच्चे गुरु का ही निमित्त द्वेता हैं। गुरु से ज्ञान नहीं 
ओर गुरु के बिना ज्ञान नहीं दवा । सच्चे गुरु के बिना 
त्रिकाल में भी ज्ञान नहीं दवा सकवा ओर त्रिकाल में भी गुरु 
किसी के ज्ञान नहीं दे सकते । जब जीव अपनी शक्ति से' 
सच्ची पहिचात करता है तव सत्पुरुष की ही वाणी की छउप- 
स्थिति द्वोती है. किन्तु सत्पुरुथ की वाणी से जीव समझता 
नहीं है । जीव यदि स्वतः नद्दीं समझता ते वाणी के निमित्त 
नहीं कहा जा सकता। 

प्रश्ून-आप कहते हैं| कि बिना निर्मित के कार्य नहीं द्वाता 
ओर निमितसे भी नहीं द्वाता । किन्तु इन दे। बातेंमें से यथाथ 
फोन सी है! 


[२२] भूल में भूल 


उत्तर--दँानें ही थथार्था हैं। क्यों कि सिमित्त उपस्थित 
ते रहता ही है, ओर निमित्त से कोई काय' नहीं हाता । इस 
प्रकार दानां पहलुओं के समझ छेना चाहिये। जैसे दे। आंखा 
बाछा आदमी सव कुछ ठीक देखता है, एक आंख वाला-काना 
आदसी सव कुछ ठीक नहीं देख पाता ओर देने आंखों से 
अंध आदसी कुछ मी नहीं देख सकुता। इसी प्रकार जे उपा- 
दान ओर निमित्त के वे जैसे हैँ उसी प्रकार जाने ते ठीक 
जाननेवाला (सम्बकुज्ानी) है। आर जे। यह मानता है कि 
निमित्त नहीं है अथवा निम्ित्त से कार्या हाता हे ते उप 
( कानेके ) चष्टान्त की भांति उसके ज्ञानमें भूछ है। और जे। 
निमित्त-उपादान देने नहीं हैँ-यें देने के ही नहीं जानता- 
मानता बह अधेकी भांति बिलकुल ज्ञानहीव है। 


प्रथम दाने आंखों से सब कुछ टीक देख-जान कर 
पश्चात्‌ खास पदार्थों की ओर की एकाग्रता के ढिय्रे दूसरे 
पदार्थ की ओर से आंख बन्द कर ले ते। वह ठीक है । इसी 
प्रकार पहले उपादान निमित्त के ठीक जानकर परुचात्‌ उपादान 
स्वरूप में एक्काग्मता करने के लिए निम्ित्त का लक्ष छोड़ देना 
ठीक है । किन्तु पहले उपादान निमित्त के वह जेसा हैं. उसी 
प्रकार यथार्था रीत्या ऋसश्न लेना चाहिये। 


जन आत्मखभसाव की अतीति करता हैं तब निमित्त होता 
है, इस प्रकार ज्ञान करने के लिये देने हैँ, कित्तु आदरणीय 
देने नहीं हैं। आदरणीय ते। उपादान है, ओर निमित्त देय 
हैं। उपादान की झक्ति से काय' द्वाता है। जे सम्यसक्षानी 


दोहा ६ पर भवचन [५३ ] 


है, अर्थात्‌ आत्मा के पहचानते वाले हैं. मरे ही उपादान की 
शक्ति के जानते है । 
निरमित कहता है कि-- 

कहे जीव सब जगत के, जे! निमित्त सेई हेाय। 

उपादान की वात के, पूछे नाहीं काय ॥६॥ 

अथ'४--जगत के सच जीव कहते हैं कि--जैसा निमित्त 
हेता है वैसा ही कार्य' हता है। उपादान की बात के ते 
केई पूछता द्वी नहीं है । 

निमित्त अपनी वलबृत्ता बताने के लिये कहता हैं. कि--- 
यदि अनुकूछ-ठीक निमित्त द्वा तो काम दें; रोटी मिले ते 
जीवन रहे, मानवदेह मिले ते मुक्ति हा, काछ ठीक दवा ते धर्म 
है, इस प्रकार सारी दुनियां कहती है। किन्तु यह कोन कट्टता 
है क्लि मनुष्य शरीर के बिना मुक्ति द्वोती है? इसलिये देखा, 
शरीर के निमित्त से ही काम द्वाता है व! और यदि आप 
निमित्त से कुछ नहीं मानते द्वा तो भगवान की प्रतिमा के 
क्यों मानते द्वे ? इस से सिद्ध हुआ कवि निमित्त ही बलवान है । 

निसित्त का यह तक ठीक नहीं हैं। जैन भगवान की 
प्रतिमा के कारण अथवा उस ओर के राग के कारण धर्म 
नहीं सानते, प्रतिमा की ओर का जे। शुभराग है वह अशुभराग से 
बचने के लिये है । जेन अर्थात्‌ सम्यग्दष्टि जीव राग से अथवा पर 
से कदापि धम' नहीं मानते । जेन ते आत्मस्वभाव से धर्मा - 
मानते हैं.। ' 

सम्यग्टटि जीव आत्मस्वसाव की प्रतीति हे।निपर. जब 
विलछकुछ झुद्धखवभाव के अजुभव में स्थिर नहीं रह संकता तुब 


[२४] - मूल में भूल 


अशुभराग के। छाइकर उसके शुभराग आता हैं। और उस 
राग में उपस्थित वीतराग प्रतिमा दिमित्तरूप द्वाती हे) खच' 
अशुभ भावसे बचता -है इतना उसे छाभ है, किन्तु प्रतिमा से 
अथवा अवशिष्ट राग से यदि आत्माका लाभ माने तो वह 
मिथ्यादृष्टि है। जब सम्यग्दष्टि के! शुभराग हाता है दब 
उसमें प्रतिसा निमित्तरूप हाती है, यह न जाने ते भी वह 
मिथ्याइष्टि है। इस में निमितत का ज्ञान करने की वात है, किन्तु 
यह नहीं हैँ कि निमित्त से केाई कार्य द्वाता हे । 


आत्मस्वरूप की पहचान के बाद जब तऊ स्ररूप की पूरी 
भक्ति हे अथात्‌ वीतरागता न द्वा वहां तक वीच में 
झुभराग आये विना नहीं रहता | ओर शुभराग के निमित्त भी 
देते ही हूँ। किन्तु जैन-सम्यक्त्वी रागसे अथवा निमित्त से 
घर नहीं मानते। जे। राग या निर्मित्त से धर्मा सानता है 
वद्द मिथ्यादृष्ठि है । 


निमित्त कहता है कि भक्त ही सम्यक्त्वी रागसे या निमित्त 
से धर्मा नहीं मानते किन्तु यदि सासने सुई पड़ी है। ते सुई 
का ज्ञान द्वागा या केची का ? अथवा सामने आदमी का चित्र 
देखकर आदमी का ज्ञाव द्वागा या घाड़े का ? सामने जेसा 
निमित्त होगा वेसा ही ते ज्ञान हेगा । इसका यह अर्था हुआ 
कि निमित्त से ही कज्षान द्वोेता है। इसलिये निमित्तकेा ही 
बलवान मानता हेागा। विमित्त का यह तक' है। निमित्त का 
कथन बहुत छंवा है । अज्ञानी ऐसा मानते हैँ कि जे मी हेता 


है वह निमित से ही छवोता है । 


दाह ६ पर प्रवचन [२५] 


उपादान के जाननेवाले ज्ञानी कहते हैं. कि निमित्त से 
' शान छाता ही नहीं किन्तु उपादान की शक्ति से ही दाता है। 
' ज्ञान ते अपनी स्मृति से द्वाता हे । सुई के देखने से अपने 
ज्ञान फी स्मृति नहीं हुई, सुई के देखने का काम ज्ञानने किया 
या सुई ने ? ज्ञान से द्वी जानने का कार्या हुआ है। यदि 
सुई से ज्ञान द्वाता द्वा अंधे आदसी के सामने सुई रखने पर 
उसे तत्सवधी ज्ञान द्वाना चाहिये। किन्तु ऐसा नहीं द्वोता, 
क्योंकि अधे में वह शक्ति द्वी नहीं है । सुई ते ज़ड़ है, जड़ 
में से ज्ञान नहीं आता। अज्नानी की दृष्टि पर-निमित्त पर हेने 
से वह स्वाधीन ज्ञान के नहीं जानता इसलिये बह मानता है 
कि पर के कारण से ज्ञान हुआ है अज्ञानी उपादान स्वरूप को 
बात भी नहीं पूछते । “ चावकछ बिना अग्नि के पक सकते हैं! 
कदापि नहीं इसल्यि चावल अग्नि से पके या चावल से ९” 
अग्नि से चावल पक्ते हैं यह अधदृष्टि से दिखाई देता है. 
किन्तु स्पष्टटष्टि से तो चावल चावल से द्वी पके हैं| पाकरूप 
अवस्था चावल में ही हुई हे अप्रिमें नहीं। चावलमें ही स्वतः 
पकने की शाक्ति है इसलिये वे पके हूँ. वे अप्नि अथवा पानी 
से नहीं पके इसी प्रकार रोटी मी स्वतः पकी है- अभि अथवा 
तवे से नहीं पको हैं । 

निमित्त अपनी युक्तिका रखता हुआ कहता है कि:--हे 
उपादान जगत्‌ में यह कोन, कद्दता है कि रेटी रत्रतः पकी है 
अग्नि से रेटटी नहीं पकी | तू समस्त विश्व से पूछ देख । 
कि 'गेह' के परमाणुओंकी जब पकक्‍क्री अवस्था द्वाना थीं तब 
अग्नि और तवा मी मोजूद था किन्तु उससे रेशटी नहीं बनी! 
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इस प्रकारछी तेरी छवी छूवी बाते' जगत्‌ में कोन करता है ! 
सीधी और रपष्ट बात है कि अग्नि से रोटी पकी है, भा ! 
इसमें क्या पूछना हैं ? इसछिये यह वात गलत है कि उपादानकी 
शक्ति से ही कार्या होता है । 


है. मं हि 
उपादान उत्तर देता हैँ:--- 


उपादान विन मिमित्त तू कर न सके इक काज । 
कहा सयौ जग ना लखे जानद है जिनराज ॥७। 


अर्था;--डपादान कहता है कि झरे निमित्त एक सी कार्य 
बिना उपादान के नहीं दा सकता, इसे जगत्‌ नहीं जानता ते 
क्या हुआ जिनराज ते उसे जानते है । 


उपादान जिनराज़ के अपने पक्षमें रखकर कहता है कि 
हे निमित्त ! तू रहने दे । जगत्‌ के प्रत्येक पदार्था के कार्यो 
अपनी शक्ति से ही दारहे हे कोई पर उसे शक्ति नहीं देता | 
यदि जीव इस प्रकार के स्वरूप के समझे ते उसे अपने भाव 
की ओर देखने का अवकाश रहे ओर अपने भावसें दापों के 
दूर करके गुण भ्रहण करे, कितु यदि “कम मुझे हैरान करते 
हैं ओर सदूगुरु मुझे तार देंगे. इस प्रकार निमितच से कार्यो 
का दाना मानेगा ते उसमें कहीं भी स्वय' ते आया ही नहीं, 
उसमें अपनी ओर देखने का अवकाश ही नहीं रह्य ओर केवल 
पराधीन दृष्टि रह गई। 


रेटी अग्नि से नहीं पकी किन्तु निञ्में ही वह विशेषता 
है कि वह पकी है। अग्नि ओर तवे के देने पर भी कहीं 
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रेत नहीं पकती क्योंकि उसमें वैसी शक्ति नहीं है। जे पक्‍च 
पर्याय हुई है वह रेफटी की हुई है या तवे की ? रेटटी रवय॑ 
उस पर्यायरूप हुई है' इसलिये रेशटी स्वयं पकी है । 


यदि शिष्य के ही उपादान में समझने की शक्ति न द्वा ता 
गुरु क्‍या करे ? श्रीगुरु भक्ठे ही छाख प्रकार से समझाये किन्तु 
शिष्य के अपनी शक्ति के बिना समझमें नहीं आ सकता 
इसलिये उपादान के विना एक मी कायो नहीं दवा सकता। 
निमित्तने कहा था कि जगत्‌ के प्राणी उपादान की वात भी 
नहीं जानते । उपादान कहता है कि जगत्‌ के अध प्राणी 
उपादान के स्वरूप के नहीं समझते ते कया हुआ पर'“तु 
त्रिकाकीनाथ तीथा'कर मुझे जानते हैँ । जगतू के बहुत से 
अधे तुझे. मानते हैँ ते उससे तुझे क्‍या छाभ हुआ ! मुझे ते 
एक त्रिलोाकीनथ स्वाक्षेव हो बस है। हजारे भेड़ों के 
सामने एक सिंह द्वी पर्याप्त है। जहां सिंह आता है वहां 
सभी गाहरे' पूछ दबाकर भाग जाती हैं, -इसीप्रकार जगत्‌ के 
अन'त जीवों का यह अभिप्राय है कि ' निमित्त से काम होता 
है! किन्तु .वे सब अज्ञानी हैं इसलिये उनका अभिप्राय यथार्थ 
नहीं है ओर ' उपादान की शक्ति से ही संबब' कार्य द्वेते हैं? 
यह मानने वाले थाड़े ही जीव हैं. तथापि वे ज्ञानी हैँ, उनका 
अभिप्राय सच है'। सत्य का संख्या के साथ स'बधं नहीं द्वाता । 


छप्पन के अकाछमें पशुओं में खड़े रहने की भी शक्ति 


नहीं रही थी । यदि उन्हें सद्दारा देकर भी खड़ा किया जाता 
ते भी वे: गिर पड़ते थे । जहां भूले पशुमें निज में दी खड़े 
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रहने की शक्ति न दैे। वहां वाह्य आधार के वर से कैसे खड़ा 
रखा जा सकता है, यदि उपादमनमें ही शक्ति न दे! ते किसी 
निमित्त के द्वारा कार्य नहीं हा सकता | 

आत्मा के स्वभाव से ही आत्मा के सब काम देते हैं । 
पुण्य पाप के परिणाम स्त्रय॑ करने से द्वोते हैं, खय जैसे 
परिणाम करे वैसे देते हैँ । दूसरे जीवों का आशीर्वाद मिल 
जाय ते भला दवा ओर पुण्य का समुद्र फट कर आत्माकी 
मुक्ति द्वेजाय यह वात गछत है । आत्मा का काये. पराधीन 
नहीं है । भगवानकी साक्षात्‌ उपस्थिति भी उसे तारने के लिये 
ससर्थ' नहीं हे ओर शिरच्छेद करने वाला शत्रु भी डुवाने के 
लिये समर्थ' नहीं है । प्रत्येक पदाथों भिन्न है, में. भिन्न 
आत्मा हू ओर तू भिन्न आत्सा है, में तुझे कुछ भी नहीं 
कर सकता तू अपने भाव से समझे ते तेरा कल्याण द्वा ? 
इस प्रकार भगवान ते स्वतंत्रता को घेषणा करके उपादान 
पर उत्तरदायित्व ढालते हैं, उपादान की जागृति के बिना 
कदापि कल्याण नहीं दाता ॥णा। 

--निम्मित्त कहता है कि-- 

देव जिनेस्वर गुरु यती अरु जिन आगम सार 

इह निमित्ततें जीव सब पावत है सव॒पार ॥<॥ 

अर्थ+--निर्मिच्त कहता है कि जिनेश्वरदेव, निर्मेथगुरु ओर 
चीतराग का आगम्त उत्कृष्ट हे इन निमित्तों के द्वारा सभी 
जीव भव का पार पामते हैं । 

जिनेश्वरदेव भी सर्वाज्ञ भगवानके।! माने बिना कदापि 
आत्मा को मुक्ति नहीं द्वेती । किसी कुद्ेचादिके माननेसे 
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मुक्ति नहीं द्वाती, इसलिये पहले जिनेश्वरदेवके पहचानना 
चाहिये । इस प्रकार पहले निमित्त की आवश्यकता आ ही 
जाती है, क्येोंकि मनिमित्तकी आवश्यकता देती है इसलिये 


| पचास प्रतिशत मेरी सहायता से कार्य' छहोता है, यह 
! निमित्तका तक है । 


ि 
| 


यहां पर जीव जब अपना कल्याण करता है तब निमित्त 
के रूपमें श्री जिनेश्वरदेव दी द्वाते हैं उनके अतिरिक्त कुदैवादि 
ते निमित्तरूप कदापि नहीं द्वाति-इतना सत्य है, किन्तु श्री 
जिनेश्वरदेव आत्मा का करयाण कर देते हैं अथवा पचास 
प्रतिशत सद्दायता करते हैं. यदद बात ठीक नहीं है । 

सच्चे देव, निर्भंथ गुरु ओर त्रिढाकीनाथ परमात्मा के 
मुख से निकली हुई ध्वनि अथोत्‌ आगम सार इन तीन 
निमित्तो' के बिना मुक्ति नहीं द्वाती । यहां पर आगमसार! 
कद्दा है । इसढिये आगम के नाम पर दूसरी अनेक पुस्तके' 
प्रचलित हैँ उनकी यहां पर बात नहीं हैं किन्तु सर्वाज्ञ की 
वाणी से परंपरा आये हुये सतूशास्रों की बात है | अन्य 
फेई कुदेव, कुगुरु अथवा कुशाल्र तो सतत का निमित्त भी 
नहीं द्वा सकता । सच्चे देवादि ही सतत के निमित्त हे। सकते 
हैं । इतनी बात ते बिल्कुल सच है उसीके पकड़कर निमित्त 
कद्दता है कि भाई उपादान ! अपने ही एड्वांतकेा नहीं खींचना 
चाहिये, कुछ निमित का भी विचार करना चाहिये अथोत वह 
कहना चाहता है कि निमित्त मी सहायक द्वाता है | 

निमित्तकी तको का एक अंश इतनां सत्य है कि।--आत्म- 
फल्याणमें सच्चे देव गुर शास्त्र ही निर्मित्तहपमें उपस्थित द्वेते 
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हैं, उनकी उपस्थिति के बिना त्रिकालमें मी कोई सुक्ति नहीं-' 
पा सकता | सभीमार्गा समान हैं यां माननेवाला तीनकाल 
ओर तीनकेकमें सम्यन्दर्शन के नहीं पा सकता, प्रत्युत वह 
मिथ्यात्व के महापाप की पुष्टि करता है। अथोत्‌ सर्वक्ष 
वीतरागदेव, साधक संत मुनि ओर सर्वाज्ञ की वाणी ही निमित्त 
द्वाती है; इतना ते सत्य है किंतु उससे आत्मा का कल्याण 
नहीं द्वाता । वह आत्मद्वित में सद्यायक नहीं है, कल्याण ते। 
आत्मा स्वय' स्वत्तः समझे तभी होता है। 

समझने की शक्ति तो सभी आत्माओंमें प्रिकाल है ।' जब 
उस शक्ति की स'भाल करके आत्मा समझता है'.तब निमित्त 
के रूपमें परवस्तु सच्चे देव इत्यादि ही द्वाते हँ । कुद्देवादि 
के मानता हा और उन्हें सच्ची समज द्वा यह नहीं दे। सकता, - 
इसंबात के आगे रखकर निर्मित्त कहता कि पहके मेरी ही 
आवश्यकता है, सुझसे ही कल्याण द्वोता है । 

उपादान उसकी इस तका का. खंडन' करता हुआ 
कहता है किः-- ' 


: यह 'निमित्त इह जीव के 'मिल्या अनतीवार । 
उपादान पलटये नहीं ते भटक्या. संसार ॥णा 
अथ;--उपादान कहता है कि यह निमित्त इस जीव के 

अनतवार मिले क्रितु उपादान-जीव स्व्रथ' नहीं बदछा इसलिये 
वह संसारसें भटकता रहा । 

यदि देव, गुरु, शाख का निमित्त आत्म कल्याण कर देता 

है| ते यह जीव साक्षात्‌ त्रिकोेकीवाथ के पास्त अनतवार गया 
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, फिर भी समझे बिना ज्यों का त्यों वापिस अगया । उपादान 
' अपनी शक्ति से नहीं समझना । भगवान केाई अपूर्वा रघरूप 
कहते हूँ यों परमार्थ के समझने की चिंता नहीं की ओर व्यवष्टार 
की स्वय' मानी हुई बात के आने पर यह मान छेता है. कि 
में! यही कहता था ओर वही भगवान ने कहा है | इस 
प्रकार अपने गज से भगवान का नाप करके विपरीत पकड़केा 
ही दृह करता है, निमित्त भक्े ही सर्वोत्कृष्ट हे। तथापि उपा- 
दान न बदके ते। उप्ते सत्‌ समझ में नहीं आता। अवतवार सच्चे 
रत्नादिक की सामग्रीका ज्जुटाकर साक्षात्‌ तीर्थाकर की पूजा 
को किन्तु निमित्त के अवछबन से रहित अपने स्वाधीन स्वरूप 
फे नहीं समझा, इसलिये धर्म नहीं हुआ, इसमें तीथ”कर 
क्या करे ९ 

सच्चे ज्ञानी गुरु ओर सत्‌ शास्र भी अनतवार मिल्ले 
किन्तु स्वय/ अतरग स्वभाव के समझ कर अपनी दशा के 
नहीं बदला इसलिये जीव ससारमें ही भटकता रहा । 

निमित्तने कहा था किः-देव, गुरु, शाख्र के निमित्तका 
पाकर जीव भव पार हे। जाता है, उसके विरेधधमें उपादान ने 
कहा कि उपादान-जीव स्वय' धर्मंका नहीं समझा ते सच्चे 
देव, गुरु, शास्त्र के मिलने पर भी ससारमें परिभ्रमण 'करता 
करता है । यदि जीव स्वय' सतकेा समझ छे ते| देव, शुरु, 
शासत्र के समझने का मनिमित कहलाये, किंतु यदि जीव समझे 
ही नहीं ते निमित कैसे कहदछाये । यदि उपादान स्वयं कार्यो- 
रूप दे ते प्रस्तुत वस्तुकाे निमित कहा जा सकता है किन्तु 
उपादान स्वय कार्य रूपमें दे द्वी नहीं ते निमित्त भी : नहीं 
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कहा जा सकता ! प्रत्येक लटमें तेछ डालकर सस्तक सुंदर | 
चनाया, यह तम्मी तो कहा जायगा जब मस्तकर्म वालकी हटें 
हो किन्तु लदि सिरमें चाल ही न है ते। उपसा कहां लंगेगी। 
इसी प्रकार अस्तुत वन्तुके 'निसिता! को उपमा तभी दी जा 
सकती है जब उपादान स्वयं जाग्रत होकर समझे, .किन्तु यदि 
हउपादान ही न दे ते निमित्त किसका कहलाये ? इसलिये कार्य 
ते उपादान के दी आधीन द्वोता है । 


सच्चे देव शुरु शासत्र के निमित्त के विना कदापि सत्य 
नहीं समझा जा सकता, कितु इससे अपनी समझने को तैयारी 
हे। तब देव गुरु झात्व के छुंढने के लिये जाना पड़े ऐसा 
उपाद्ान पराधीन नहीं है। हां, ऐसा नियम अवश्य ह कि 
जहां अपनी तैयारी द्वाठी है बहां निमित्त का येग अवश्य 
दाता ही है। धमसश्षेत्र सहाविदेहमें वीस महा घ्मा घुर घर 
वीर्थकर अनादि काल से विद्यमान हैं । मद्ाव्रिदेहमें तीय कर न 
हैं यह कदापि नहीं दे। सकता । चदि अपनी तैयारी हे। ते 
चाहे जहां सत्‌ निमित्त का येग सिल ही जाता है झोर यदि 
अपनी तैयारी न दे ते! सत्‌ मनिमित्त का यास सिलने पर भी 
सत्‌ का छाम नहीं द्वातः । यहांपर संवादमें निमितच् की ऑर 
से तको करनेवाला जीव ऐसा लिया है जे! सयाना है, समझने 
के छिये तक करता है ओर जे अत उपादान की सब 
यथार्था वातें के स्वीकार करेगा वह ऐसा हृठाग्ही नहीं है 
कि अपनी दी वात छे खींचता रहे) चहांपर ऐसे ही जीव 
की वात है' जे। सन्‍्व--असत्य का निर्णाय करके सत्य के 
तत्काल ही स्रीकार करे | 


देहा ९ पर प्रवचन [३३ ] 


देदादि की क्रिया से मुक्ति हाती है अथवा पुण्य से धर्मा 
देता है इसप्रकार जीव ने अपनी विपरीत सान्यता बना रखी 
है, ऐसी स्थिति में भगवान के पास जाकर , उनका उपरेश 
सुनकर भी जीव के धर्म का किंचित्‌मान्र भी छाभ नहीं हुआ। 
भगवान ते कहते हैं कि आत्मा देद की क्रिया कर ही नहीं 
सकता ओर पुण्य विकार हैः उसप्ले आत्मधम' नहीं हे सकता 
यह बात उसके ज्ञान में नहीं जमी | यदि स्र* समझे ते 
ढाभ हे। ओर तब भगवान इत्यादि के निमित्त कहा जाय । 
सच्चे निमित्त के बिना ज्ञान नहीं दाता किन्तु सच्चे निमित्त 
के हेनेपर भी स्वय' न समझे ते ज्ञान नहीं द्वाता। तात्पय॑ 
यह है कि निमित्त से ज्ञान नहीं दाता | ते फिर निमित्त ने 
क्या किया ? बह ते मात्र उपस्थित रहकर अछग रहा ।. 
'  सामान्यतया छाग अनेकबार कद्दा करते हैं कि “ मैंने ते। 
उसे बहुत कद्दा किन्तु वह ठप्प द्वागया है” अर्थात्‌ मेरे कहने 
का उसपर किंचितृमात्र भी असर नहीं हुआ, किंतु मेरे भाई 
यदि वह मानता है ते अपने भाव से मानता है ओर यदि 
नहीं मानता है ते अपने भाव से वैसा करता है। किसी पर 
किसी का काई असर होता ही नहीं है। निमित्त ओर उपादान 
देने स्वतन्र पदार्था हैं । 

जीव के समझने के निमित्त अनतबार मिक्के तथापि 
अपनी उपादानं शक्ति 'से स्वथ नहीं समझा इसलिये" संसार 
परिभ्रमण किया इससे सिद्ध देते हैं कि निमित्त का केाई 
असर उपादान पर नहीं है । 

यहांपर उपादान निमित्त का संवाद चल रद्द है। यहां 
तक ९ देद्दों की व्या्या की जा चुकी है। उपादान का अर्था 
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कया है? जे। अपने स्वभाव से काम करे से उपादान' है । 
और उस काम के समय साथ ही दूसरी वस्तु उपस्थित दे 
ते वह निमित्त. हैं । उपादान ओर निमित्त देनें जैसे दे 
उनका चेधा ही निर्णय करना भी एक धर्मा है धर्मा दूसरे भी 
हैं, अथोत्‌ सच्चे निर्णय पूत्न्‍र॑क रागद्वेप के दूर करके स्थिरता 
करना से। दूसरा चारित्र धम' है । आत्मवस्तु में अनंत ध्मा 
हूं। धर्मा अर्थात्‌ स्वभाव । आत्मा का जे भाव संसार के 
विकार भाव से बचकर अविकारी स्वभाव के धारण करता है 
वह आत्मा का धर्म है, इसलिये स्व्रभाव के समझना ही 
प्रथम धर्म' है । जे। जीव स्वभाव के नहीं समझता उसे जन्म- 
मरण के नाश का ओर मुक्तिदशा के प्रगट हाने का छाम नहीं 
मिलता । जे। स्वाधीन स्वभाव के नहीं समझे ऐसे अज्ञानी 
जीव यह मानते हैं कि यदि दूसरी वस्तु हा तो आत्मा का 
कट्णण द्वाे, उनका निर्णय ही उल्टा है । उन्‍हें आत्म कल्याण 
के सच्चे उपाय की खबर नहीं है । 

जब आत्मकल्याण की भांवनावालछा जीव सम्यग्दर्शन ओर 
सम्यज्ज्ञान के द्वारा आत्मा का निर्णय करता हैं तब सच्चे 
देव, शात्र ओर गुरु की निमित्तरूप उपस्थिति द्वेती हैं, किन्तु 
वे देव, शास्त्र, गुरु आत्मा का ज्ञान नहीं करा देते । यदि स्तर 
अपने ज्ञानसे यथा्थ' समझ सके तो समझा जा सकता है। 
विन ज्ञान के छह छह महीने तक उपवास डश्िये फिर भी 
सच्ची समझ नहीं दवा पाई इसलिये आत्म कल्याण नहीं हुआ। 

परन--यह्‌ सब सूक्ष्म बातें हमारे ह्िस कामकी ? 


उत्तरः---बह आत्मा की वात है। आत्मकल्याण करना दे 
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ते यह जान केना चाहिये कि कल्याण कहां द्वोता है 
और केसे द्वाता है' ! अपना कल्याण अपने ही स्वभाव की 
शक्ति से होता है पर से नहीं दवाता । यदि अपने स्वभाव के 
समझ हे ते| सच्ची श्रद्धा का छाभ दवा ओर विपरीत श्रद्धा से 
है।ने वाली महा हानि दूर हे यही सर्वा प्रथम कल्याण है । 


आत्मा का निर्णय सच्चे देव शास्त्र गुरु से प्रगट होता 
है जब यह निमित्त ने कहा तव उपादान ने उसका उत्तर 
दिया कि भाई ! यह , निमित्त ते अन॑तत्र.र , जीवके मिले 
किंतु स्वर स्वभाव की महिमा के छाक्र अत॑ग आत्मतत्त्व 
का निर्णय नहीं किया इपलिये संत्षार में परिभ्रमण करता 
रहा । तात्परया यह है कि काई निमित्त आत्मा के छाभ नहीं 
करता । * 

है भाई ! यदि पर निमित्त से आत्मा के धर्म द्वोता हे 
ऐसी पर द्रव्याभ्रित दृष्टि करेगे ते परद्रव्य तो अनंत अपार 
हैं, उसकी दृष्टि में कहीं भी अत नहीं आयगा अर्थात्‌ अनंत 
पर पदार्थकी दृष्टि से छूटकऋर स्व स्वभाव के देखने का अब- 
सर कभी भी नहीं आयेगा किन्हुं में परद्वव्यों से भिन्न हू, 
मुझमें पर का प्रवेश नहीं है, मेरा कल्याण मुझ में ही है ऐसी 
स्वाधीन द्रव्यदष्टि करने पर अन॑त पर द्रव्यां पर से दृष्टि छूट 
जाती है ओर स्वभाव दृष्टि की दृढ़ता द्वेती है तथा स्वभाव 
की ओर की दृढ़ता ही कल्याण का मूल है। परबस्तु तीन कांड 
ओर तीन छेकमें हानि छाभ करने के लिये समथ नहीं है। 
यदि अपने भाव में स्वयं उछटा रहे ते परिभ्रमण करता है. 
ओर यदि सीधा दे ते झुक दे जाता है । ह 


[३६ ] मूल में भूछ 


प्रन्‍न--पैसा शरीर इत्यादि जे। हमारे हैं वे ते हमारा 
लाभ करते हैं या नहीं १ 

उत्तर--मूछ सिद्धांतमें ही अंतर है, पैसा इत्यादि तुम्हारे 
हैं ही नहीं । पेसा ओर शरीर ते जड़ है, अचेतन है, पर 
है | आत्मा चेतन्य ज्ञान स्वहप है। जड़ ओर चेतन देनों 
वस्तुएं त्रिकाल भिन्‍न दी दूँ, केई एक दूसरे की है ही नहीं 
पैसा इत्यादि आत्मा से भिन्न हैं, वे आत्मा के सहायक नहीं 
हे। सकते । किंतु सच्चा ज्ञान आत्मा का अपना हेने से 
आत्मा की सहायता करता है ।.पेसा, शरीर इत्यादि केाई भी 
वस्तु आत्मा के धर्मा का साथन ते है ही नहीं, साथ ही उस 
से आत्मा के पुण्य पाप नहीं द्वोते |  पेंखा मेरा है? ऐसा 
जे! ममत्व भाव है से। अज्ञान है, पाप है । ओर यदि उस 
ममत्व के। कम करे ते उस भाव से पुण्य होता है । पेसे के 
कारण से पाप या पुण्य नहीं है, पेंसा मेरा है ओर मैं उसे 
रखू , ऐसा जे समत्व रूप भाव है से महा पाप है । वास्तव 
में यदि समत्व के कम करे ते दान इत्यादि शुभ कायो में 
लक्ष्मी के! व्यय करने का भाव हुये विना न रहे। यहां पर ते 
निमित्त उपादान के स्वरूप के समझने का अधिकार चल 
रह है । 

निमित्त की ओर से तक करने वाला जीव शाख्रों का 
ज्ञाता है । शास्रों' को कुछ बाते उसने जानी हैं इसलिये उन 
बातों के उपस्थित करके वह तक करता है। जिसने- हिंसाव 
डिखा द्वा उसे बीच में कुछ पूछना होता हैँ ओर वह प्रशइन 
कर सकता है किन्तु जिसने अपनी सिल्लेट कोरी रखी. हे।, 
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ओर कुछ भी न छिखा द्वा ते वह क्‍या प्रश्न करेगा ? :इसी 
प्रकार जिसने कुछ शाल्राभ्यास किया दवा अथवा शात्र श्रवण 
करके कुछ बातों के समझा दे। ते वह तकी उपस्थित करके 
प्रदन कर सकता है डिन्‍्तु जिसने कभी शासत्र के खाला ही न 
है। और क्या चर्चा चल रही है' इसकी जिसे खबर ही न देता 
ते वह्द क्‍या प्रइन करेगा ! 

यहां पर शिष्य शास्त्र पढ़कर भ्रश्न करता है कि दे उपादान ! 
तुम कहते है। कि आत्मा का धर्मा अपने उपादान से ही हे।ता 
हैं, निमित्त कुछ नहीं करता किंतु भव्य जीवों के जे क्षायिक 
सम्यक्त्व द्वाता है. बहू ते केवली श्रुवकेवली के सान्निध्य में 
ही द्वाता है यह शाक्षों' में कहा है तब वहां निमित्त का जार 
आया या नहीं १ 

निमित्त इस प्रकार की तह्न उपस्थित करता है--- 

के केवलि के साधु के निकट भव्य जे हेाय । 

से क्षायक सम्पक् लह्टे यह निमित्त बल जाय ॥१०॥ 

_अर्थ:--निम्मित्त कद्दता है कि यदि फेवी भगवान भथवा 
शरुत॒फेवी भुनि के पाप्त भव्य जीव द्वा ते ही क्षायिक सम्य- 
क्त्व प्रगट द्वाता है यह निमित का बल देखे। (यदां पर तक 
उपस्थित करते दो निमित्त की भाषा छड़ी मातम द्वेती है, 
6 श्रव्य जीत्र हा ते ही क्षायिक्र सम्यक्तत्व प्रगट द्वाता है,” 
यहां भव्य जीव के कहते ही उपरोक्त तक के शब्दों में यह 
बात स्पष्ट द्वा जाती है. कि याग्यता उश्च जीव की अपनी ही 
है इसीलिये क्षायिक सम्यक्त्व का. प्राप्त करता है इस वात 
तक का शब्द में ही आ जाती है) क्षायिक सम्यक्त्व आत्मा 
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की वह सम्यकू प्रतीति है कि जे। केवलज्ञान के केकर .ही 
रहती है अथौत्‌ वह ऐसी आत्म प्रतीति है जे। कभी पीछे नहीं 
रहती । श्रेणीकराजा पहले नरक से निकछू कर भातरी चोबीसी 
के प्रथम तीथ कर होंगे उन्हें ऐसा क्षायिक सम्यक्त्व प्राप्त हे | 
क्षायिक सम्यग्द्ष्ठि के आत्मा की अति चढ़ श्रद्धा द्वाती है, 
वह ऐसी चढ़ दवोती है कि तीन छाहू वदुछऊक जांच और इन्द्र 
उसे डिगाने के लिये उतर आये ते भी .उसकी अड्डा नहीं 
चदछती । उसे अग्रतिदृत श्रद्धा द्वाती है वह चोद्ह ऋक्माण्ड से 
हिलाया नहीं हिलता ओर, प्रिछाक में उथल पुथरू दा ज्ञाय 
ते भी मनसें भय सदेह नहीं छाता, ऐसा निर्चल सम्यक्त्व 
दे! क्षायिक सम्यक्त्व है । 

निमित्त का वक्कीछ तको करता हे कि श्रेणिक राजा, भरत 
चक्रवर्ती इत्यादि के श्रुतकेवछी के निकट ही क्षायिक सस्यंक्‍्टन 
हुआ था, देखा यह है निमिच का जार । शात्तरों में लिखा 
है कि तीर्थ'कर भगदान, केवडी भयवान अथवा अ्रतक्षेबली 
(अर्थात्‌ वीतराग जिन शासन के अंतरंग श्रुवज्ञान में परिपूर्ण 
मुनिराज) जहां बिराजित हें वहां उनके चरण कमल में ही 
क्षायिक सम्यक्तत्व द्वाता हे, उनके अभाव में नहीं हेता इस- 
लिये निमित्त हो बलवान है | अन्य निमित्त हों ते क्षायिक 
सम्यक्त्व नहीं द्वाता । हे उपादान ! यदि तेरी ही शक्ति से 
काम दाता ते तीर्थ'करादि के अभाव में क्षायिक्र सम्यक्तत्व 
क्यों नहीं द्वाता ? निमित्त नहीं है इसलिये नहीं दवाता अर्थात्‌ 
निमित्त ही वढ्वान है | इस प्रकार निमित्त की “तक हैं । 
वह तक कयें कर गछत है, वह आगे के देद्दे में बताया 
जाया | 


देहा १० पर प्रवचन [३९] 


तीर्थंकर कैली अथवा श्रुतफेवली की उपस्थिति में ही 
जीव के शक्षायिक सम्यक्तत्व द्वाता है, निमित्त की इतनी बात 
ठीक है यह बात ते शास्त्राधार से ही उपस्थित की गई है, 
कहीं ऊपर से नहीं आ टपक्ी, किंतु क्षायिक सम्यकत्व निमित्त 
के बल से हुआ है या उपादान फे बल से ? इसे समझने 
में निमित्त पक्षने जे। भूल की है! वह आगे बताई जायगी । 

उपशम' सम्यक्त्व अथवा क्षयापशम सम्यकत्व तो गुरू 
इत्यादि निमित्त की साक्षात्‌ उपस्थिति न दा ते भी दे सकता 
है | प्रथथ एकवार सत्‌ निमित्त के पास से रवय॑ योग्य 
हेकर श्रवण क्रिया द्वा क्रितु उस समय सम्यक्त्व प्राप्त न किया 
है तो भी बादमें सत्‌ निमित्त समीप न द्वेने पर मी जीत 
स्वयं अंत्रग से जागृत द्वेकर उपशम-क्षयेपशम सम्यक्त्व 
प्राप्त कर सकता है. परतु क्षायिक्त सम्यकत्व ते निमित्त की 
उपस्थिति में ही द्वाता है. साक्षात्‌ तीथ"कर की सभा हे ओर 
तत्वों के गंभीर न्याय की एकधारा प्रवाहित दे! रही हे। उसे 
सुनने पर जीव के स्वभाव की परम महिमा प्राप्त द्वाती है'। 
अहाहा ! ऐसा परिपूर्णा ज्ञायक स्वरूपी भगवान में ! एक 
विकल्प का अंश भी मेरा स्वरूप नहीं है मे स्वतंत्र स्वाधीन 
परिपूर्ण हू । इस प्रकार अंतर से निज आत्म स्रभाव की 
अप्रतिहृत प्रतीति जाग्रत दवने पर जीव केा क्षायिक सम्यक्‍त्व 
प्राप्त दाता है. बह तीथ कर केवढी अथवा श्रुतकेवढी निमित्त हैं. 
इसलिये निमित्त यह ऋहता हे क्लि आत्मा के क्षायिक सम्यकत्व 
में निमित्त सहायक दाना ही चाहिये, यह मेरा बल है । 

इसके उतर में उपादान कहता है. कि:-- 


[४० ] मूल में भूल 


फेवलि अरु मुनिराज के पास रहे बह छेय | « ह 
पे जाके सुलट्यो धनी क्षायिक ताके हाय ॥११॥ 


. अर्थ :--उपादान कहता है कि फेबली और श्रतरैबली. 
भगवान के पाख बहुत से छेाग रहते हैँ, किन्तु जिसकझा धनी 
[ आत्मा ] अनुकूल होता है' उसी के क्षायिक सम्यक्त्व 
होता हैं 

उपादान निमित्त से कहता है कि अरे ! सुन, सुन ! केवली 
भगवान ओर उस भव में सेक्ष जानेवाले श्रतकेवलियेकि निकट 
ते बहुत से छाग रहते हैँ, बहुत से जीव साक्षात्‌॒ तीथ”"कर 
के अति निकट जा आये, किन्तु उन सब के क्षायिक सम्यक्त 
नहीं हुआ । जिसका आत्मा स्व झुल्टा हुआ वह स्वयं 
अपनी शक्ति से क्षायिक्र सम्यक् पा गया, ओर जिश्चका आत्मा 
स्वयं सुछटा नहीं हुआ वह क्षायिक सम्यक्त नहीं पा सका। 
इससे सिद्धहुआ कि उपादान से ही क्षायिकर सम्यक्त द्वाता है, 
निमित्त से नहीं। . 

जे! जीव धर्मा के! समझते हैं वे अपने पुरुषारथ' से सम- 
झते हैँ। जिलछेकीनाथ तीर्थंकर जिनके यहां जन्म छेते हैं वे . 
माता पिता भेक्षाथिकारी होते ही हैं, तथापि वे अपने स्वतत्र 
पुरुषार्थ से मोक्ष प्राप्त करते हैं । कुछके कारण अथवा तीथी- 
कर भगवान के कारण, मेक्ष नहीं पाते । 

तीथकर भगवान की सभा में ते। बहुत से जीव अनेक 
चार गये, किन्तु जे स्वयं कुछ नहीं समझे वे कार केर 
वापिस आगये। एक. भी यथार्थ वात के अन्तरग में नहीं 


्य 
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विठाया और जैसा गया था वैसा ही अज्ञानता से वापिप्त आ- 
गया । इतना द्वी नहीं, किन्तु कई जीव तो अपनी विपरीत 
बुद्धि के कारण यह त#' करते हैं कि जे। यद्द कंहते हैं. क्‍या 
यही एक मार्गों है और जगत के समरत सार्ग॑ व्यथी हेँं--- 
गल्त हैं १ 

भगजान की सभागें उपशम-क्षयेपशमस सरुम्यक्ती जीव देते 
हैं, वे भी यदि दृढ़ पुरुषार्थ के हारा स्वयं क्षायिदर्र सम्यक्त 
करे तब ही द्वाता है। ओर बहुतेरे स्वयं नहीं करते इसलिये 
उन्हें नहीं हेता। तात्परया यह है कि निमेत्त का बल है दी 
नहीं । यदि निमित्त में काई शक्ति द्वाती ते जे। भगवान के 
पास गये उन्हें क्षायिक सम्यक्त क्‍यों नहीं हुआ ९ समवसरण 
सें जे जीव भगवान के पास जाते हैं वे सभी समझ ही जाते 
हां से बात नहीं है, किन्तु भिसका धनी [ आत्मा] समझफर 
सुल्टा द्वाता है उप्ते ऐसी आत्मग्रतीति प्रगठ होती हैँ कि जा 
फिर कभी पीछे नहीं हठती । 

अद्दी ! परम महिमावत परिपूर्ण ' आत्मस्वभाव ! इस 
स्वभाव का अवकेकन करते करते ही केवलज्ञान- हेता है-मे। 
जीव सुलटा द्वाकर ऐसी दृढ़ प्रतीति करता है उसी के द्वाता 
है | किन्तु जे! भगवान की वाणी के सुनकर भी सुलूटा नहीं 
हैाता उसे सम्यक्त नहीं द्वाता | इससे सिद्ध है हि निमित्त का 


. काई बल नहीं है । जिसके अपने परें में शक्ति नहीं है' वह 


दूसरे के आधार पर कैसे खड़ा रह सकता है ? इसी प्रकार 
अपनी आत्मा की शक्ति के विना-यथार्था समझ के बिना 
स्ाक्षात्‌ भगवान के पास जाहइर भी अपनी भीतर में विश्वेष 
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सवच्छदी हुआ इसलिये सच्चा ज्ञान नहीं हुआ । इसलिये भय- 
वान के णप्त जकने से क्षायिक सम्वक्तत्व नहीं दाता, किन्तु 
वह उपादाल की जागृति से ही देता है । 

अब निमित्त प्रकारान्तर से कहता है।--- 


हिंसादिक पापन किये जीव नर्का में जाहि | 
जे। निमित्त नहि कामके ते इम काहे कहाहि ॥१२॥ 
अथ +--निमित्त कहता है कि यदि निमित्त कार्यकारी न 
है। तो फिर यह क्‍यों कह! जाता है' क्लि हिंसादिक पाप करने 
से जीव नरक में जाता है १ . 
हिंसा, झूठ, चोरी, कुशीरू और परिग्रह्ददि से जीव नरक 
में जाता है । इस में निमित्त का ही वल है । हिंसा में पर 
जीव का; झूठ में भाषा का, परिग्नह में परवस्तु का, चोरी में 
रुपया पेघा का और कुशील में शरीरादि निमित्त की जरूर 
पड़ती है या नहीं ? इस से स्पष्ट है कि निमित्त ही नरक में 
ले जाता है । परवत्तु के निमित्त से ही हिंसादि पाप देते 
हैं; केवल आत्मा से हिंसा चोरी आदि पाप कम' नहीं हे 
सकते । इसलिये यदि निमित्त का वल न हैे। ते हिंसादि 
करने वाछे नग्क में जाते हैँ, यह क्‍यों कर बनेगा ? परबस्तु 
ही उनके नरक का कारण द्वोती है | इसलिये वहां निमित्त का 
व है या नहीं, इस प्रकार निमित्त ने तक उपस्थित क्लिया। 
उसका समाधान करता हुआ उपादान कहता है;--- 
हिंसा से उपयोग जहां, रहे ब्रह्म के राच । 
तेई ज़क में जात हैं, गुनि नहिं जाहिं कदाच ॥१३॥ 
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अर्थ :---हिंसादि में जिसका उपयेग (चैतन्य परिणाम ) 
है। ओर जे आत्मा उसमें रचा पत्ता रहे वही नक में जाता 
है। भावमुनि कदापि नके में नहीं जाते । 

पर जीव की हिंसा ओर जड्ड का परियग्रह्‌ इत्यादि में जीव 
के। यदि ममत्त्वरूप अशुभभाव होता है ता द्वी वह नक में 
जाता है । किसी पर वस्तु के कारण से अथवा परं जीव मर 
गया इस कारण से केाई जीव नरक में नहीं जाता, किंतु जिन 
जीवों का उपयाग अशुभ परिणामों में लीन दे रह। है वे ही 
नक॑ में जाते हेँ। पर जीव के मरने से अथवा राजपाट के 
अनेक सयेग मिलनें से जीव नरह में नहीं जाता, अितु मैंने 
राज किया, मैंने पर जीत्र के मारा, यह रुपया पैसा मेरा है. 
इसप्रकार के ममत्व परिणाम से ही जीव नरक में जात्ता है। 
भावमुनि कभी भी नरक में नहीं जाते। कभी मुनि के पेर के 
नीचे के!ई जीव आज्ञाय ओर दधकर मर जाय ते भी सच्चे 
मुनि नरक में नहीं जाते, क्योंकि उनके विपरीतभाव-द्िसिक- 
परिणाम नहीं हैँ विपरीतभाववाला नरक में जात्ता हे किंतु केई 
सिमित्तवाला नरक सें नहीं जाता । 

प्रशन---आपने कहां कि निमित्तवाल नरक में नहीं जता, 
तब बहुतसा रुपया पेसा इत्शदि परिग्रह रखने में के।ई हानि 
ते नहीं है? 

उत्तर--निर्मित्त देप का कारण नहीं हे क्रिंतु अपना 
ममत्वभाव अवश्य ही देष का कारण है जे। पसा इत्यादि 
रखने का भाव हुआ बह कहीं बिना ममता के हेोंता हे।गा 
ममता द्वी पापभाव है। बहुत रुपया पेसा से अथवा पर जीव 


[४४ ] मूल में भूल 


के मरने से आत्मा नरक में नहीं जाता किंतु पर जीव के 
सारने का हिंसक भाव ओर अधिऋू रुपया पेसा रखने का तीत्र 
ममत्व भाव दी जीव के नरक में के जाता है। किसी के 
पास एक ही रुपया हा किंतु उसके ममत्व भाव अधिक है 
ते। वह नरक में जाता है ओर दूसरे के पास करेडेा रुपये . 
की संपत्ति हा तथापि समत्वभाव अल्प हे ते वह नरक में 
नहीं जाता अथौत्‌ निमित्त के संयोग पर आधार नहीं है किंतु 
उपदान के भावषपर आधार है यदि ग्रदस्थ हिंसादिक तीच्र- 
पाप-कषाय न करे ते नरक में नहीं जाता और जज्ञानी 
स्‍्थागी भी यदि तीत्र ब्छुपित परिणाम करे ते वह नरक में 
जाता है । हि 

क्षायिक्त सम्यम्दष्टि धर्मौत्मा चक्रवर्ती राजा हे। और छडाई 
में दज्ारों मनुष्यों के सहार के बीच खड़ा द्वा तथा स्वय' भी 
बाण छोड़ रहा हे तथाषि यदि उसके अतरग में यह प्रतीति 
है. कि यद्द मेरा स्वरूप नहीं हे, में पर जीव का कुछ भी करने 
में समर्थ नहीं हू, भेरी अध्यिरता के कारण मुझे शाग चबृत्ति 
आजाती है वह भी मेरा स्वरूप नहीं है ऐसा भान हेतने से 
बह नरक में नहीं जाता इसलिये स्पष्ट है कि पर जीव की 
हिंसा नरक का कारण चहीं है तु अतरग का अशुभभाव 
दी नरक का कारण हे। 

निमित्त ने बारूवे देदे में यह तक उपस्थित किया था 
कि “निमित्त से पाप दाता हे” किंतु अब वह यह तका उप- 
स्थित करता हैं छि '“निमित्त से पुण्य द्वाता है और जीव 
सुखी द्वाता है” यथाः-- 
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दया दान पूजा किये जीव सुखी जग हाय 
जे। निमित्त शूठटो कहा यह क्यों माने छाय ॥१४॥ 


अर्थ --निर्मिच कहता है कि दण, दान, पूजा करने से 
जीव जगत में सुखी हाता है। यदि आपके कथनानुसार निमित्त 
शूठा द्वा तो छेग उसे क्‍्यें मानेंगे ९ | 


पर जीव की दया द्वव्यादि का दान ओर भगवान की 
पूजा इत्यादि से जीव के पुण्य बंध हे।ता हैं, इस प्रकार दया 
में पर जीव का निभित्त दान में द्रव्य का निमित्त और पूजा 
में भगवान का निमित्त है तथा इस पर निमित्त से जी पुण्य 
के बांधकर जगत में सुखी द्वाता है! आप कहते हैं कि उपा- 
दान स्वत'त्र है ओर पुण्य से या पर बस्तु से सुख नहीं दाता 
किंतु यह ते प्रत्यक्ष है कि दया इत्यादि से पुण्य करे ते 
अच्छी सामग्री मिलती है और जगत्‌ में जीव सुखी द्वोता है। 
यदि निमित्त से सुस्त न मिलता हे ते यह कैसे बने ! यह 
निमित्त पक्ष का तर्क है। इसमें तीन प्रकार से निमित्त का 
पक्ष स्थापित हुआ । 


(१) पर निमित्त से पुण्य द्वोता है (२) पुण्य करने से 
बाह्य वस्तु मिलती हे! (३) बाह्य वस्तु मिलने से जीव-के। सुख 
मिलता है | इस प्रकार समस्त #जगत्‌ पुण्य के संयोागोा में 
अपने के सुखी मानता है, इसलिये निमित्त का द्वी बल है। 


कद नसमस्तजगत' से जगत के सभी अज्ञानी जीव समझना चाहिये । 
हानीजन जगत से परे है, वे अपने स्वभाव मे है! | 'समस्तजगत' कहने 
प्र यद्ां उनका समावेश नहीं हे।ता | + 
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उपादान पश्षने निमित्त पक्ष के अभी तक के समस्त तके 
के जिस प्रकार खंडित किया है उसी ग्रश्मार इस तह का भी 
खंडन करता हुआ कहता है कि:--- 


दया दान पूजा भी जगत माहि सुख कार | 

जहं अनुभव के आचरण तहं यह बधविचार ॥१५॥ 

अर्थ :--उपादान कहता है--दया, दान, पूजा इत्यादि भरे 
दी जगत में वाह्मय सहुलियत दे' किन्तु जहां अनुभव के आच- 
रण पर विचार करते हैं वहां यह सव. (शुसभाव) वध हैं 
धिर्मा नहीं] । 

पर जीव की दया में राग के कम करने से, दान में 
ठृष्णा के कम करने से ओर पूजा भक्ति में झुभराग करने से 
जे पुण्य बंध द्वाता हे वह जगत्‌ में संसार के विकारी सुख 
का कारण है इहिन्तु वास्तव में ते वह दुःख ही है सच्चे सुख 
के स्वरूप के जानने वाके सम्यस्ञानी उस पुण्य के ओर उसक्|े 
फल के सुख नहीं मानते । उस पुण्य भावसे रहित अपने 
शुद्ध पवित्र आत्सा का अचुसव ही सच्चा सुख है, पुण्य भाव 
से ते आत्मा के वध हादा है, इसलिये बह दुःख ही हे 
उसका फल दु:ख का ही निमित्त है, पुण्य ते आत्मा के गुण 
के रोकता है ओर जड़ का सयाग कराता है, उसमें आत्मा 
के गुण का छाभ नहीं होता । यदि यथार्था समझ के द्वारा 
आत्मा के पहिचान कर उसका अनुभव करे ते परम सुख 
ओर सच्चा राम है।, इससें पुण्य ओर निमित्त [पुण्य का 
फल] इन देने से सुख हेता है, यह वात जड़ा दी गई है। 
पुण्य भी डुःखदायक ही है और पुण्य के फल के रूप में बाह्य 
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में जे! कुछ संयेग मिलता हैः उसे अज्ञानी जीव सुख मानता 
है किन्तु उसकी आ्राप्ति से उस जड़ में आत्मा का छाम अथवा 
सुख किंचित्‌ मात्र भी नहीं है । 

निमित्त ने कह्दा था कि पुण्य से जीव सुखी द्ोता है, 
यहां उपादान कहता है कि किसी भी प्रकार का जे पुण्य 
परिणाम हेता है वह आत्मा को बांधता है, आत्मा के अबि- 
कारी धर को रोकता है। इसका यह अर्था नहीं समझना 
चाहिये हि अशुभ से बचने के लिये शुभभाव न किये जांय 
किन्तु यह समझना चाहिये कि वह पुण्य परिणाम आत्म धर्म 
में-सुख में सहायर नहीं है | आत्मा की पहिचान करने से 
ही धम' हेता है क्रिन्तु अधिक्राधिक पुण्य करने से वह आत्मा 
के धर्मा के लिये निमितरूप सुख होगा यद्द कदापि नहीं हे 
सकता । उपादान स्वरूप आत्मा का ही बर है निमित्त का 
नहीं । 

देखा ते इस बाल बच्चों वाले ग्रहस्थ ने स'वत्‌ १७५०में 
जउपादान निमित्त के स्ररूप के कितना स्पष्ट किया था । सभी 
पहलुओं से' तकी उपस्थित किये हैं । जैसे किसी का किसी के 
साथ केाई झगड़ा पड़ा दवा तो वह उसके विराध में तकौ करके 
दावा दा/र करता है ओर नीचे की अदालत में असफल हेने 
पर हाइ कोर्ट में जाता है. ओर वहां पर भी असफल देने पर 
प्रिवी कौंपिल में अपील करता है ओर इस प्रकार तमाम 
शक्र्य प्रयत्न करना है उसी प्रकार यहांपर निमित्त भी नये नये 
तक' उपस्थित करता है, उलट पुलट कर जितनी बन सकती हैं 
वे सब दलीले' रखता है किन्तु उप्तका एक भी तका उपादान 
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के सामने नहीं टिक्त सकता । उपादान की ते एक ही वात 
है. कि आत्मा अपने 5पादान से स्वतंत्र है, आत्मा को सच्ची 
श्रद्धा ज्ञान ओर स्थिरता ही कल्याण का उपाय है, दूसरा कोई 
उपाय नहीं है । अतमें निमित्त ओर उपादान देनें की युक्तियों 
के भलोभांति जान कर सम्वणज्ञानरुपी न्यायाधीश अपना चथाथे 
निर्णय देगा, जिसमें उपादात की जीत ओर निमित्त की द्वार 
होगी । 
अभी तक निमसित्तने अपने के उपादान के सामने वरुवान 
सिद्ध करने के लिये. अनेक प्रकार के तको उपस्थित किये ओर 
उपादानने न्याय के वर से उसके सभी तक का खंडन कर 
दिया है-। अब निमित्त नये प्रकार का तकी उपस्थित करता है। 
यह ते वात असखिद्ध है सेच देख उर मांहि । 
नरदेही के निमिच विन जिय त्यें मुक्ति न जांहि ॥१६॥ 
अर्थ :--निमित्त कहता है कि ण्ह बात ते अखिद्ध है कि 
नरदेह् के निमित्त के विना जीव मुक्तिका प्राप्त नहीं द्वाता 
इसलिये हे उपादान ! तू इस संवंध सें अपने अंतर में 
विचार कर देख । 


निमित्त:-दूसरी सब वाते ते ठीक हैं किंतु मुक्ति में 
नरदेह का निमित है या नहीं १ मनुष्य शरीर छगेठा ते है 
ही, यह छगेठा ते दाना ही चाहिये । 

उपादान:--अक्रेछ्ले के छिये छगेठा कौन ? नागा बावा के 
ल्गेठा का क्या काम ? नंगेके कोन छटने वाला है ? नागा 
वादा के छगेठा नहीं दाता । इसी म्रकार आत्मा समस्त पर 
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द्रव्य के परिग्रह से रहित अफ्लेछा स्वाधीन है ।  मेक्षमार्ग' में 
उसे केई छटने वाला नहीं है । आत्मा अपनी शक्ति से परि- 
पूर्ण है, उसे किसी अन्य छगेठा की आवश्यकता नहों है । 
मनुष्य शरीर जड़ है, वह मुक्ति का छोोेठा नहीं दे! सकता। 


मनुष्य भव से ही मुक्ति हाती है अन्य तीन “गतियें 
(देव, तिय"च, नरक' से मुक्ति नहीं होती, इसलिये निमित्त 
ऐसा तह करता है जैसे मानें मनुष्य देह आत्मा के मुक्त करा 
देता है। वह कहता है कि--सारी दुनिया का अभिप्राय के ते 
इस पक्ष में अधिक मत मिलेगे कि मनुष्य देद्द के चिना मुक्ति 
नहीं देती, इसलिये मनुष्य देह से ही मुक्ति दवाती है ओर 
यह वात ते जग प्रप्तिद्ध है, इसलिये हे उपादान इसे तू अपने 
अतरग में विचार देख । क्‍या कहीं देव अथवा नरकादि भव 
से मुक्ति द्वाती है ? कर्दाप नहीं । इसलिये मनुष्य शरीर द्वी 
मुक्ति में कुछ सद्दायह् है| भाई ! आत्मा के मुक्त देने में 
फक्रिसी न किसी वस्तुकी सहाथता की आवश्यकता पड़ती दी 
है । सो दलवाले का मी एश्न हलताके की झिसी समय आवब- 
इयकता दहे। जाती है. इसलिये आत्मा के मुक्ति के ढछिये 
निश्चयत३ इस मानव देह की सहायता आवश्यक है । # 

इप्र प्रकार वेचारा निमित्त अपना सारा बल एकत्रित 
करके तक करता है किन्तु उपादान का एक नकार उसे ख'डित 
कर देता हैं, उपादान कहता है कि--- 


देह पींजरा जीच के रोके शिवपुर जात । , 
उपादान की शक्ति से सुक्तित हात रे भ्रात ॥१७॥ 
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अर्थ ;---उपादान निमित्त से कहता है रि हे भाई ! 
देहरूपी पिंजरा तो जीवके शिवपुर (मोक्ष) जाने से रे।कता है 
किन्तु उपादान की शक्ति से मोक्ष द्वाता है । 

नेट;---»हां पर जे। यह्‌ कहा है कि देहरूपी पिंजड़ा 
जीव के भेक्ष जाने से रोकता है से ०ह व्यवहार कथन है । 
जीव शरीर पर लक्ष्य करके अपनेपन की प+#ड से स्वयं 
विकार मे रुद्र हाता है तब शरीर का पिंजड़ा जीवशे रोकता 
है, यह उपचार से कथन हे । 

है निमित ! तू कददता है कि मनुष्य देह जीवके मेक्ष 
के लिये सहाग्क है ऊितु भई, देह का छद्ष्य ता जीत्र का 
मेक्ष जाने से रेहझता है क्‍योंकि शरीर के लक्ष्य से ते राग 
ही देता है ओर राग जीत्र की मुक्ति के रोकता है; इसलिये 
देहरूपी पिंजडझ जीव के ते शित्रपुर जाने से रोकने में 
निमित्त है । 

ज्ञानी पुरुष सातवे-छठे गुणम्थान में आत्मानुभव में झूछता 
है। तब वहां छठे गुणाथान पर स'यम के देतु से शरीर निर्वाह 
के लिये आहारकी शुभ इच्छा होती है से वह भी मुनि के 
केवलज्ञान ओर मोक्ष के रेाकती है, . इसलिये हे निमित्त ! 
शरीर आत्मा की मुक्ति में सहायक द्वाता हैं, तेरी ग्ह बात 
बिल्कुल गलत है । 

ओर फिर यह मनुष्य शरीर कहीं पहली बार नहीं मिला 
है । ऐसे शतर ते अनंत वार प्राप्त हे चुके हैं तथापि जीव 
मुक क्‍्यों' नहीं हुआ । स्वयं अंपने स्त्रीधीन ऑनद स्वरूप 
के नहीं जाना तथा जैसा सत्र ज्ञ भगवानने कह है उसे नहीं 
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समझा ओर पराश्रय में द्वी अठका रद्दा इसीलिये मुक्ति नहीं 
हुई । केवछज्ञान ओर मुक्ति आत्सा के स्वाश्रयभाव से उत्पन्न 
हुई अवस्था है वे शरीर की हड्डियों में से अथवा इंगड्रियों में 
से उत्पन्न नहीं द्वोते । 

ज्ञानी ओर अज्ञानी की मूलदृष्टि में ही अतर है , अज्ञानी 
की दृष्टि आत्मख॒भाव पर नहीं है अथौत्‌ वह स्वाधीन शक्ति 
के (उपादान के) नहीं जानता इसलिये वह पराश्रित इृष्टि के 
कारण संयेग में सर्वात्न निमित्त को द्वी देखता है औए इसी 
की शक्ति के मानता है । ज्ञानी की दृष्टि अपने आत्मस्वभाव 
पर है. उसे उगदान की स्त्राधीन शक्ति की खबर है इसलिये 
वह जानता है हि जहां अपना स्वभाव साधन हेता है. वहां 
निमित्त अवश्य अनुकूल द्वाता है डिन्तु निमित्त पर ज्ञानी को 
दृष्टि नहीं है, जार नहीं हे। यदि मानव देह धर्मा का कारण 
ह्वाता ते मनुष्य देह अनतवार प्रिछ्ु चुकऋ/ है तब जीव्र कभी 
का धमके पा गया द्वोता किन्तु यह जीव इससे पहले धर्मा 
के कभी नहीं प्राप्त हुआ, क्येंकि यदि उसने पहले धरम के 
पाया द्वाता तो अभी इस प्रकार संसार में न द्वाता इपलिये 
सनुष्य शरीर जीवके घर्मा प्राप्त करने में किंचित्‌ मात्र भो 
सहायक नहीं है. । 

प्रश्न।--हमें ते। धर्मा करना हैं उप्तमें इनना अधिक सम - 
झने का क्‍या काम है ओर फिर इनना सत्र समझकर हमें 
क्या करना है ? 

उत्तरः--है भाई ! सत्र कौन ओर पर कोह है. इपका 
निण'य किये बिना धर्मा कहां करेगा ? उपादान ओर निमित्त 


ब्> 
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देने स्श्तत्र भिन्न २ बत्तुएँ हेँ यह समझकर पर वस्तु आत्मा 
के लिये हानि छाभ का कारण है. यद्‌ू मिथ्या मान्यता दूर 
कर देनी चाहिये । आत्मा हद्वी स्र्थ अपना द्वानि छाभ करता 
है ऐसी स्वाधीन दृष्टि ह्वेने पर असयागी आत्मस्वभाव की 
सच्ची पहिचान द्वोती है, वह्दो धम' है ओर वही .आत्म 
कल्याण है । इस बात केा समझे विना जीव चादे जे। करे 
किन्तु उसका कल्याण नहीं होता । १७. 

अब, निमित्त यह तक उपस्थित करता है कि निमित्त के 
, बिना जीव का मोक्ष रुका हुआ है+--- 

उपादान सब्र जीव पे रोकन हारो कौन ) 

जाते क्यों नहिं उुक्ति में विन निमित्त के हौन ॥१८॥ 

अर्थ;--निमित्त कहता है कि उपादान ते सब जीवों के है 
तब फिर उन्हें रेकनेवाला कौन है ? वे मोक्ष में क्‍यों नहीं 
चके जाते ? स्पष्ट है कि निमित के न है।ने से' ऐसा नहीं 
हाता । हि 

४ निमिच कहता है कि हे उपादान ! यदि उपादान क॑ 
शक्ति से ही सब काम देते द्वां था| उपादान तो सभी जीवों 
में विद्यमान है । सभी जीबें में सिद्ध होने की शक्ति मोजूद 
है तब फिर सभी जीव मुक्त बयां नहीं हे जाते उन्हें मोक्षमें 
जाने से कोन रोकता है ? सच ते यह है कि जीचों के 
अच्छा निमित्त नहीं मिलता इसलिये वे मोक्ष नहीं जा पाते। 
मनुष्य भव, आय क्षेत्र, उत्तम कुछ, पचेन्द्रिया की पूर्ण॑ता, 
निरेग शरीर ओर साक्षात्‌ भगवान की उपस्थिति यह सथ 
सानुकूछ निमित्त मिल जांय तो जीव के धम्मा प्राप्त हा । 
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आंखें से भगवान के दर्शान ओर शास्त्रों का पठन देता है. 
इसलिये आंख धर्म' में सद्दायक हुई न ? ओर कान हैं. ते 
उपदेश सुना जाता है । यदि कान न हैं। ते क्‍या; उपदेश सुन 
सकेंगे ? तात्पय यह है कि कान भी धम्म' में सहायक हैं । 
इस प्रकार यदि इन्द्रियादिक की सामग्री ठीक हो ते! जीव की 
मुक्ति द्वा । एकेन्द्रिय जीव के भी उपादान तो है तब फिर 
बह मेक्ष में क्‍यें नही जाता ? उसके इंद्रियादिक सामग्री 
ठीक नहीं है इसलिये मुक्ति के प्राप्त नहीं कर सकता, इससे 
सिद्ध हुआ कि निमित्त ही बलब्रान है ।” १८५ 

निमित्त का तक ते देखा, मात्र सयाेग के तरफ की ही 
बात ली है | कहीं भी आत्मा का ते कार्य' छिया ही नहीं 
है, डिन्तु अब उपादान' उसका उत्तर देता हुआ मात्र आत्मा 
की तरफ से कहता है कि भक्ठे ही सब कुछ हे। किन्तु आत्मा 
स्वयं जागृत न हा ते उसकी मुक्ति नहीं द्वोाती:-- 

उपादान सु अनादिके उलट रह्ौ जगमाहिं; 

सुलटत ही सधे चले सिद्धकाक के जांहि ॥१९॥ 

अर्थ ;---3पादान कद्दता है कि जगतू में अनादि काल से' 
'डउपादान उलठा दे रहा है, उधके सुल्दे द्वोते सच्चा ज्ञान 
ओर सच्चा चारित्र प्रगट द्वाता है. ओर उससे वह सिद्ध छोक 
के जाता है-माक्ष पाता है । ; 

अरे निमित्त ! यह .सच है कि उपादान ते सभी आत्मा- 
ओ में अनादिं काछ से है परतु वह उपादान .अपंने विपरीत 
भाव से संसार में अटकू रहा हे किसी निमित्त ने उसे नहीं 
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शेका। निगाददशामें जीव धम्मके नहीं पा सचझृता वहां भी वह 
अपने ही विपरीत भाव के कारण ज्ञान शक्ति के हार वेठाह। 
यह बात नहीं है कि ' इन्द्रियां नहीं हैं इसलिये ज्ञान नहीं 
किंतु 'अपते में ही ज्ञान शक्ति का हनन हे। चुझा है इसलिये - 
निमित्त मी नहीं है ” इश्च प्रचार उरादान की ओर से कहा 
गया है | अच्छे कान ओर अच्छी आंखे मिलने से क्‍या 
होता है ? काने में उपदेश के जाने पर भी यदि उपादान 
जागृत नहीं है ते धर्मा नहीं समझा जा सकता । इसी प्रकार 
अच्छी आंखे हां ओर शास्त्रों के शबरद॒ भछीमभांति पढ़े जांय 
किन्तु यदि उपादान अपनी ज्ञान शक्ति से न समझे ते! उसके 
धम' नहीं द्ता | आंखां से ओर शासत्र से यदि धर्मा द्वेता 
है| ते। बड़ी बड़ी आंखां वाले भेंसे के- सामने पाथा रखकर 
ते देखिये इतना अच्छा निमित्त मिलने पर भी वह समझता 
क्यों नहीं । सच ते यह है कि उपादान में हीं शक्ति नहीं 
है इसलिये नहीं समझता । कर्मा' इत्यादि का किसी का जार 
आत्मा पर नहीं है | अनादि काल से- उपादान के देने पर 
भी आत्मा स्वयं अभान दशा सें अपने विपरीत पुरुपाथ से 
अटक रहा है । जब वह अत्तमप्रतीति करके सीधा देश है. 
तब वह मुक्ति आप्त करता हैं । निमित्त के अभाद से मुक्ति 
का अभाव नहीं है किन्तु उपादान की जागृति के अभाव से 
मुक्ति का अभाव है | । 

निमित्त कहता हैं कि एक काम सें बहुताों की आवश्यकता 
दती है । उपादान कहता हे कि भले ही चह सब -कुछ है। 
कन्तु एक उपादान न दवा ते कोई भी कार्यो नहीं हे! सकता। 
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निमित्त;-मात्र आटे से रोटी वन सकती है ? चकलछा, 
चेलन, तश, अग्नि ओर बनाने बाला यह सब्र दवा ते रोटी 
बनती है किन्तु यदि इन की सद्दाय न दा ते अकेला * शाटा 
पड़ा पड्डा क्या करेगा ? क्या भात्र आाटा से रोटी वन जायगी ! 
कदापि नहीं । तात्पर्या यह है हक्लि निमित्त बलवान है, 'उसकी 
सहायता अनिव्रार्या है । 
उपादान।---चकला, वेलन, तवा, अग्नि ओर बनाने वाला 
इत्णदि सब मौजूद है किन्तु यदि आटे की जगह रेत दवा ते 
क्या रोटी वन जायगी  कदापि नहीं । क्योंकि उस उपादान 
में उस प्रकार की शक्ति नहीं है । एक मात्र आटा न देने 
से रोटी नहीं बनती और आटे में रोटी के रूप में परिणत 
हाने की जिसं समय येग्यता रूप उपादान शाक्ति है तिस 
समय वहां अनुकूल मिमित्त उपस्थित द्वोते ही हैं किन्तु रोटी 
स्त्रय॑ आटे में से ही दाती है फार्या तो सात्र उपादान से द्वी 
ह्वैता है। आत्मा में मात्र पुरुपाथं से द्वी कार्य दाता है । 
मनुष्य भव, आश्रक्षेत्र, उत्तम कूछ, पचेन्द्रियां की पूर्णात्ता, 
निरेग शरीर ओर साक्षात्‌ भगवान की उपस्थिति इत्यादि किसी 
से भी जीव के लाभ नहीं द्वाता, यह सब निमित्त तो जीव 
के अनंतवार मिल चुके तथापि उपादान स्वयं सुछुटा नहीं 
हुआ इसलिये क़िंचित सात्र भी छाभ नहों हुआ । यदि खस्वय॑ 
सुलटा पुरुपार्थी करे तो आत्मा की परमात्म दशा स्वयं अपने 
में से प्रगर्ट करंता है | उस सें उच्क्े छिये कोई निमित्त 
सहायक नहीं हे। सकते इसमें क्रितना पुरुषार्थ आया। उपादान 
ने एक आत्म स्वभाव के छेाइकर जगत की समरत पर बर्तु- 
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ओकी दृष्टि के अपग बना दिया हैं। मुझे अपने अप्त्मा के 
अतिरिक्त विश्व की किसी भी वस्तु से हानि या छप्भ नहीं है, 
केई भी वस्तु मुझे राग नहीं कराती, मेरे स्वभाव में राग है 
ही नहीं ऐसी श्रद्धा दवोते ही दृष्ठि में न ते राग रहता है 
और न पर का अथवा राग का आधार ही रहता है | हां, 
आधार स्वभाव का रह गया इसलिये राग निराघार-अपंगं है| 
गया । अल्पकाल में ही वह नष्ट दवा जायगा ओर वीतरागता 
प्रगट हवा जायगी । ऐसा अपूर्वों पुरुषार्थों इस सच्ची समझ में 
आता है । 

आंख कान इत्यादि किसी जीव के अच्छे द्वाने पर भी 
ऊज्ञान से तीत्र राग करके काई जीव सातवें नरक में' जाता 
है तव वहां आंख कान कया कर सकते हँ। श्री गजसुकुमार 
मुनि के आंख कान जरू गये थे तथापि भीतर उपादान के 
जागृत दवा उठने से उन्हें. केवलज्ञान प्राप्त दे गया, था, इस 
में निमित्त ने क्‍या किया १ एक द्रव्य दूसरे द्रव्य की :अवस्था 
के रेके या सद॒द्‌ करे यह वात सत्य के जगत्‌ में [अनंत 
ज्ञानियां के ज्ञान में ओर वस्तु के स्वभाव में] नहीं है। असत्य 
जगत्‌ [अनंत अज्ञानी) वैसा सानता है' इसलिये वह संसार में 
दुःखी हाकर परिभ्रमण करता है । 

जीव एकेन्द्रिय से सीधा मनुष्य दे सकता है से। कैसे ? 
एकेन्द्रिय दशा में ते रपशे'न्द्रिय के सिवाय केई इन्द्रिय अथवा 
सन की सामझी नहीं है! तथापि, आत्मा में वोय॑गुण है, उस 
चीयों गुण के बल पर भीतर शुभभाव करता है. जिससे वह 
मनुष्य द्वाता है कर्मा का बछ कम देने से शुभभाव हुआ 
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यह बात गलत है | पर बस्तु से कई पुण्य पाप द्वेता ही 
नहीं हैं | जीव सब ही मंद बिपरीत वीय' से शुभभाव करता 
है, यदि उपादान ग्वय सुलटा हार समझे ते। स्वयं मुक्तिका 
प्राप्त दाता हे, विपरीत होने पर सत्र ही फंसा रहता है, 
ई दूसरा उसे नहीं रेाकता । 

लव स्वतंत्र उपादान जायृत दह्वाता है तथ निमित्त अनुकूल 
ही द्वाता है | स्वभ'य की प्रतीति पुत्र'क् पूर्णतः का पुमुपार्थँ 
करते हये साधक दशा में राग के कारण 5 पुण्य का वध 
प्टा ज्ञाय और उप्त पुण्य के फल में बाहर धर्मों की पूर्णता के 
निमित्त मिले' परनु जागृत हुआ साथक जीव उस पुण्य फे 
लक्ष्य में न रुफ फर स्वभाव में आगे बढ़ता पुरुषार्थ की पूर्णता 
फरके भाक्ष के प्राप्त करता है। उपादान मोक्ष प्राप्त करता है 
तब बघाह्म निमित्त ज्यों के त्थां पड्े रह जाते हैँ, ये कष्ठी' उपा- 
दान के साथ नहीं जाते । इस प्रकार पुरुपार्थ फी पूर्णता करके 
माक्ष देता है । 

जीव अनादि काल से विपरीत समझा है वह खेाटे देव, 
शासत्र, शुदु के कारण नहीं किंतु अपने असमझ्य रूप भाव के 
कारण ही उछटा समझ कर परिभ्रमण फर रदा है. | इसी प्रकार 
जीव यथार्थ समझ स्वय द्वी करता है । कान से, आंख से 
अथवा देव-गुंर-शात्र से जीव के सच्ची समझ नहीं देती। 
यदि कान इश्यादि से ज्ञान दाता हो ते जिसे जिप्ते वे निमित्त 
मिलते हूँ उन सब्र के एक साथ ज्ञान दो जाना चाहिये शितु 
ऐसा दाता नहीं है, इसलिये मेाक्ष ओर संसार, ज्ञान और 
अज्ञान अथवा सुख और दुःख यह सब उ5पादान से द्वी होता 
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है | इस प्रकार जीव के छाम द्वानि में किसी भी पर का 
किंचित सत्र करण नहीं है | यों दृढठत्तापूर्वाक सिद्ध करके 
निमित्त का काई भी बल नहीं हे, .इस मिथ्या मान्यता रूप 
अज्ञान के सपूर्ण रीत्य समाप्त कर दिशि है | १९. 

अब निमित्त नया त%' उपस्थित करता है+--- 


कह अनादि बिन निमित्त ही उलट रहौ उपयोग; 
पे ५० 
असी बात न सभत्र उपादान तुम जेग ॥२०॥ 
अर्थ :--निमित्त बद्दता है कि क्‍या अनादि से विना निमित्त 
के ही उपयेग (ज्ञान का व्यापार) उल्टा दवा रहा है। हे 
उपादान ! तुम्हारे छिये ऐसी बात ते संभव्र नहीं है । 
चपादान ने १९ वे' देहे में कहा था कि उपादान अनादि 
से उलटा द्वारहा है उसे लक्ष्य में लेकर निमित्त यह तह 
करता है हि हे -उपादान ! तुझमें अनादि से जे। विकार भाव 


हे रहा है कया वह बिना निमित्त के ही द्वाता है। यदि - 


पर निमित्त के विना मात्र आत्मा से ही विकार होता दे 
ते वह आत्मा का स्वभाव ही हे! जायगा ओऔर तब सिद्ध 


अगवष्न के' भी विकार होना च'हिये परतु उिकारी भाव अन्य 


निमित्त के बिना नहीं द्वाता क्‍यांकि वह आत्मा का स्वभाव 
नहीं है । यदि बिना निमित्त के देने छगे ते विकार स्वभाव 


ज्क हा 


द्वेज्ञाय किंतु विकार में निमित्त ते द्वाता ही है इसलिये 


निमित्त वा जार हुआ या नहीं । 


' विपरीतभाव अकेले स्वभात्र में से आया या उसमें केई 
निमित्त था १ क्‍या अकेली चूड़ी बज सकती -है? अकेली 
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चूड़ी नहीं बज सकती; किंतु साथ में दूसरी चूड़ी के दवानिपर 
ही बज सकती है। यदि सामने चंद्रमा न हा ते आंख में 
उंगली लगाने से दे। चंद्रमा न दिखाई दे, क्योंकि सामने 
दूसरी चीज है इसीलिये विझ्ार हता है । इसीग्रकार आत्मा 
के विकार में दूसरी वस्तु की आवश्यकता ह्वाती है । उगदान 
ओर निमित्त देने के एकत्रित द्वाने पर विकार द्वोता है । 
आत्मा जब विहार करता है तब वह पर के लक्ष्य से करता 
है या आत्मा के लक्ष्य से ? मात्र आत्मा के लक्ष्य से विक्रार 
होने की योग्यता ही नहीं है, इसलिये बिकार हेतने में में 
(निमित्त) भी कुछ करता हु । 

ध्यान रखिये यद्द तो सब निमित्त के तऋ' हैँ । ऊपर से 
बलवान्‌ छगती तक' भीतर से बिल्कुल ढीला है, उप्तकी ते 
नींच ही कपमजार है । उपादान के सामने यह एक भी तह 
नहीं टिक सकती । २०. 

उपादान का उत्तर/--- 


उपादान कहे रे निमित्त हम पै कही न जाय-। 
असे ही जिन केवली देखे त्रिथुबन राय ॥२१॥ 
अर्थ :--5पादान कहना है क्ि दे सिमित्त ! मुझ से 
नहीं .कद्दा जा सकता । जिनेन्द्र केवली भगवान त्रिभुवनराय ने 
ऐसा ही देखा है । . - 
..._ नेट--यहां पर उपादान के कहने का आद्ञाय यह है कि 
जब जीव विकार करता है तब उसका हछंक्ष्य देसरी वस्तु पर 
देता है. इस दूसरी वस्तु के जिमित्त कहा जाता है रितु 
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जिनेन्द्रभगवान देखते हैं कि निमित्त की असर के बिना ही 
उपादान का उपयाग अपने ही कारण से विपरीत हुआ है, 
इसलिये तू जैसा कहता है वैसा मुझ से नहीं कहा जा सच्ता। 

अरे निमित्त ! आत्मा अपने विपरीत भाव, से जच रागद्वेष 
करता है तब दूसरी वस्तु जे उपस्थित है इस का इनकार 
कैसे किया जा सकता है | जीव विकार करता है तब दूसरी 
वस्तु निमित्त रूप में उपस्थित द्वाती है! यद्द ठीऋ है तु उस 
निमित्त के लेकर आत्मा विकार करता है यह वात ठीक नहीं 


है। भले ही विकार आत्मा के स्वभाव में से नहीं आता, - 


किंतु विकार की उत्पत्ति तो आत्मा की द्वी अवस्था में से हाती 
है कहीं निमित्त की अवस्था में से नहीं दवती । दो चूड्ियां एशत्रित 
द्वाकर चजती हैं किन्तु वे एक दूसरे के कारण नहीं बजती, छेकिन 
प्रत्येक चूड़ी अपनी द्वी शक्ति से बजती है। दे। लकड़ियां एक- 
त्रित हाती हैँ तो वे चूड़ियां को तरह नहीं बनती क्योंकि 
उनमें उस तरह की उपादान शक्ति नहीं हे । कमी दे। चूड़ियां 
टक्कर छूगने से टूट भी जाती हैं तब वे वैसी क्‍्यें नहीं 
बजती ? उनमें वेसी आवाज हेने की उपादान शक्ति नहीं है 
किन्तु दृट ने रूप योग्यता हैं इसलिये वेसा होता है । दूसरे 
चंद्रमा है इसलिये आंख के 5०३ से दबाने पर दे। चंद्रमा 
* दिखाई देते हदें यह बात भी ठीक नहीं है । यदि चरद्रमा के 
कारण ऐसा द्वेता दवा ते जे जे चंद्रमा के देखते हैं उन 
सब के दो चंद्रमा दिखाई देने चाहिये डिन्तु ऐसा नहीं दाता, 
क्योंकि उसमें चंद्रसा का कारण नहीं है। एक देखने वाले केः 
चंद्रमा एक ही स्पष्ट दिखाई देन है ओर दूसरे देखने चाल 


नहा 
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के दे! चंद्रमा दिखाई देते हैं । यहां देखने वाले की दृष्टि में 
कुछ अंतर है । जे देखनेवाछा अपनी आंख' में उंगली” गढ़ा- 
कर देखता है उसे दे! चंद्रमा दिखाई देते' हैं, दूसरे के। नहीं 
दिखाई देते । उसमे सिद्ध हुआ कि निमित्त के अनुसार कार्य नहीं 
हैता, रितु उपादान कारण की शक्ति के अंजुघार कार्यो होता 
है. इसीप्रकार जब जीव स्वरूप के भूलकर विपरीत दृष्टि से' 
विंकार करता है तब वह उसे स्वयं दी करता है, केाई पर 
नहीं कराता । सामने निमित्त ते ए। का एक ही है' तथापि 
उपादान के कारण परिणाम में अतर होता है. । 

इसका दृष्टांत इस प्रकार है-केोई एक सुंदर मरी हुई 
वेश्या मार्ग' में पड़ी हुई थी, उसे साधु, चार, विपयासक्त पुरुष 
ओर कुत्ते ने देखा | उनमें से साधु ने विचार किया कि 
अरे ऐसा मनुष्यमव पाकर भी आत्मा के पहिचाने बिना यह 
मर गई। चोर ने विचार क्रिया कि यदि केई यहां न द्वे। ते 
इसके शरीर पर से गहने उतार रू, विषयासक पुरुष के यह 
विचार उत्पन्न हुआ क्रि- यदि यह जीवित द्वाती तो इसके साथ 
भोग भोगता, और कुत्ते के ऐसा विचार हुआं कि यदि यहां 
से सब छाग चले जांय ते में इसके शरीर के मांसके खाऊ । 

अब देखिये, यहां पर सभ्च के लिये एकसा ही निमित्त 
है-तथापि ग्रत्येक की उपादान की स्वतन्नता के कारण विचार 
में कितना अंतर हेागया ।- यदि. निमित्त का असर होता द्वे। 
ते सब के विचार ए% समान द्वाना चाहिये, डिन्तु ऐसा नहीं 
हुआ, इध से सिद्ध हे कि उपादान की स्वाधीनता से ही 
काय' द्वेता है । जीत्र स्व्थ ही पापराग पुृण्यशुय या पुण्यु 
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पाप रहित छुद्ध वीवराग साथ में से लेखा भाव करना चाहे 
बैसा भाव कर सकता है । 

यह ते धर्म की समझी जा सकने चाग्य वाद है, प्रथम 
दशा में समझने के लिये साधारण वात हे सम्बन्द्शं न अ्थोत्‌ 
स्वत॑न्न परिपर्णा आत्मस्वभाव को पहचान के अगट करने के 
पूर्व वस्तु का चधार्थ निर्णय करने के छिये यह प्रथम मूमिका 
है । कल्याण के डिये यह अपूर्वा समझ है । यह मात्र शब्दों 
की बाते नहीं हें दिन्तु यह ते केवलज्ञान की प्राप्ति की वारह- 
खड्दी की पृष्ठ भूमि मात्र हे | इसछिये इसे रुचियूर्व॑कू ठीक्त 
समझना चाहिये । 

अज्ञानी कददता हे--कऊमा के निमित्त के बिना आत्मा के 
विकार नहीं दाता, इसलिये कम' ही विकार कराता है। ज्ञानी 
कहता है--आस्मा स्वयं विकार करता है तब कर्म के निसि- 
सहप उवस्वित देने परं भी वह कमा आत्मा के विकार नहीं 
कराता। केाई हजारों गालियां दे ते। वह कोर्च का ऋरण नहीं 
है किंतु जीव यदि क्षमा के छेइकर क्रोच करे ते गाली के 
क्रोव का निमित्त कह्य जाता है | जीव यदि अपने भाव में 
क्षमा के सुरक्षित रख सके ते इज़ारें शा कराड़ों गालियां के 
हेले पर भी उसे निमित्त नहीं कहा जा सकता | उपादान के 
भावातुसार सामसे की वस्तु में निमित्ततलत का आराप आता 
है छितु सामने की वस्तु के कारण उपादान का भाव द्वा यह 
कद्ापि नहीं हाता । उपादान जब स्वाघीनता पूर्वचाक्क अपना 
कार्य' करता है तव दूसरी वस्तु सिसित्तरूप उर्पस्थित हेती है 
सा स्वश्देवने देखा है, तब हे निमित्त ! मैं उससे इनकार 
क्से कर सकता हू ।  - ढ 
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यहां उपादान यह कहना चाहता है. कि जगतू की दूसरी 
वस्तुएं उपस्थित हूँ. उन्हें अपने ज्ञान में जानता ते हू, दूसरी 
वस्तु के जानने में केई दज' नहीं हैः किन्तु दूसरी वस्तु मुझ 
में कुछ कर सकती है यद्द बात मुझे मान्य नहीं है । जगतमें 
अनंत पर द्रव्य हैं वे सच खतत्न भिन्न २ हैं, यदि यां न 
माने ते ज्ञान असत्‌ है और यदि यह माने कि एक द्रव्य 
दूसरे द्रव्य का कुछ कर सकता है. ते। भी ज्ञान असत्‌ ही है। 
जीत्र तीत्र राग द्वेष करता है ओर उप्रके निमित्त से जे। कर्मा 
बंधते हैँ उन कमी! का जब उदय- आता है तब जीव के 
तीच्र राग द्रेष करना ही हेतता है-ण्ह बात बिल्कुक गरत है 
और जीच की स्वाधीनता की हत्या करनेवाली है। जब जीव 
रागद्रेष करता है तब कर्मा का निमित्त ते द्वोता है किंतु कमा 
जीव के रागद्रेष नद्दीं कराते । जीव द्रव्य अथवा पुदूगलू द्रव्य 
देनों स्त्रतत्र द्रव्य हैं ओर अपनी अपनी अविकारी अथवा 
विकारी अवस्था के स्वय' ही स्वतत्रतया करते हैं । कोई एक 
दूसरे का कर्ता नहीं है, इस प्रकार स्वतत्र वस्तु खभाव की 
पहंचान करना से यही ग्रथम' धर्मा हैं | 
. आत्मा के गुण के लिये पर वस्तु की सहायता की आव- 
श्यम्ता है, पर वस्तु आत्मा के गुण दोष उत्पन्न करती है 
यह मान्यता ठीऋू नहीं हे यह बात इस सबाद में सिद्ध की 
, गई है! । यदि पर वस्तु आत्मा में देष उत्पन्न करती है ते पर 
वस्तु ते हमेशा रहती है इसलिये देष मी स्थायी हे जायगे' 
ओर वे कभी दूर नहीं हे सकेंगे ओर यदि शुण के छिये 
आत्मा के पर वस्तु की आवश्यकता हे। तो शुण पराधीन द्वे। 
जायगे, परंतु गुण ते स्वाधीन स्वभाव है, इसलिये. आत्मा के 
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गुण देपों के पर वस्तुएँ उत्पन्त नहीं कर सकती । जब जीव, 
स्वयं अपना कार्या करता है तब' वह निश्चय (उपादान). हैं 
ओर अन्य वस्तु/ की उपस्थिति व्यवहार (निमित्त) है । यह 
देने हूँ अवश्य किंतु अन्य वस्तु उसमें गुण देशष उत्पन्त करने . 
के लिये समंथ' नहीं हैं । हि, का 
पैसा दे ते पुण्य उत्पन्न हे! ओर शरीर अच्छा है ते 
धर्मा है। यह देने मान्यताएं बिल्कुल मिथ्या हेँ । इसी प्रकार 
देव, गुरु, शाख्र की उपत्थिति जीव के धर्मा प्राप्त कराती है 
यह बात भी मिथ्या है | यदि जीव स्वयं समझे ते घम' 
प्राप्त करे ओर जब स्वयं धर्मों के प्राप्त करता है. तब विनय कें 
डिये यह कुहा जाता है कि सदशुरुने - धर्मा समझाया, . यह . 
व्यवद्दार हैं किंतु वास्तव. में- कोई किसी के। धर्मा समझाने के . 
लिये समथ' नहीं है । इस प्रकार के निरवय की यदि प्रतीति 
दे! ते व्यवहार सच्चा कहा जा-सकता है नहीं ते। व्यवहार 
असते है ही... . हा 
“निमित्त का तक .था कि हे उपादान तेरी यह सब बात 
ते। ठीक है किंतु तेरी आत्मा .में जे! देष देता है वह -देष 
क्या तेरे स्वभाव में से आता है. ? कदापि नहीं ।. देष के 
छिये अन्य अस्तु की उपस्थिति आवश्यक है, इसलिये में कहता 
हूं कि निमित्त के बल से ही देष हेते हैं.। ... ह 
उपादानते इसके उत्तर में कहा कि ह्ठे निमित्त ! जब उपा- 
दान अपना कार्य, करता 'हैँ तब निमित्त की उपस्थिति हेतती-है 
यों शी सर्बाज्ञ भगवान ने देखा 'है तत् में उससे इनकार केसे 
सकता ' हु, परत अन्य - ट 
सिर नर बात मल ओह 
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“४ यदि मात्र उपादान से ही कार्या हे सकता हो ते 
क्या विना कर्म के ही आत्मा में अवगुण देते हैं ? विना 
कर्मा के अवगुण नहीं हाते इसलिये कर्मा का बल ही आत्मा 
में अवगुण उत्पन्न कराते हैं |” इस प्रकार अज्ञानी जन उपादान 
के पराधीन मानते हैं | उपाद्ान की स्वाधीनताके प्रगट करते 
हुये ज्ञानी कहते हेँ कि जीव रव॒र्या समझे ते वह मुक्तिरने प्राप्त 
करता है, उप्ते कर्मा नहीं रोक सकते ओर जीव स्वयं देप 
करता हे ते। कर्मा' इत्यादि अन्य वस्तुक्के निमित्त कद्दा जाता है 
पर'तु कम' जवद'स्ती से आत्मा वे। विक्रार नहीं कराते इसप्रकार 
पर वस्तु की निमित्त रूप उपस्थिति हे, इतना ज्ञानमें स्वीकार किया 
शितु वह उपादान फे छिय्रे किंचित्‌ मात्र भी कुछ करता हे इध 
बात के विल्कुछ जड़ से द्वी समाप्त कर दिया है। २१. 

अब निमित्त कुछ ढीला द्वाकर उपादान ओर निमित्त देनों 
के। एक समान [५० प्रतिशत ] कहने के लिये उपादान के 
समझाता है--- 

जे! देख्यो भगवान ने से ही सांचा आहि । 

हम तुम संग अनादि के बली कहेागे कांहि॥२२॥ 

जशर्थ :--निमित्त कहता है कि भगवानने जे देखा है 
वही सच है मेरा ओर तेरा अनादि कालीन संब'ध है इसलिये 
हम दे। में से बलवान किम्रे कहा जाय ? अर्थात्‌ कम से कम 
यह ते कहे दम देने समान हैं । । 
,. निमित्त--है उपादान ! भगवान श्रो जिनेन्द्र देव ने हम 
देने के! (उपादान निमित्त वे)) देखा है तब भगवानने जे 
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देखा है वह सत्य है। हम दानां अनादिकार से एक साथ 
रह रहे हैं इपलिये केई बलवान नहीं है--हम देनें समान 
हैं, कम से कम इतना ते कहे। । 

उपादान--नहीं, नहीं | निमित्ताधीन परावरूवी दृष्टि से 
ते जीव अनारिकिाल से परिभ्रमण कर रद्दया है । संसार के 
अधम' स्त्री द्रव्य इत्यादि के निमित्त से हैते हैं. ओर' धर्म 
देव गुरु शास्र के निमित्त से होते हैं इघ प्रकार की सर्वात्र 
पराधीन निमित्त दृष्टि से ही मिथ्णत्व है ओर उसी का फलछ 
है संसार | 

निमित्त---भगवान ने एक कार्या में दे! कारण देखे हैं, 
उपादान कारण और निर्मित्त कारण। इसलिये कर्म में. उपादान 
ओर निमित्त देनां के ५०--५० प्रतिशत रखिये । स्री का 
निरम्मित्त हे! तो विकार दाता हैं ओर गाली देने वाला दे ते 
क्रोध हाता है इसलिये ५० प्रतिशत निमित्त कराता है ओर 
५० प्रतिशत उपादान करता है, इस प्रकार देने के एकत्रित 
हैेने से काय' द्वाता है, यह सीधा हिसाब है। 

उपादान---गूलत, बिकक्‍्छुछ गुल्त । यह ५०--५० प्रति- 
शत का सीधा हिसाब नहीं किन्तु दे ओर देः-त्तीन 
(२+२--३) जेंसी स्पष्ट भूछ है | यदि स्ली अथवा गाली ५० 
प्रतिशत विकार उत्पन्न करती है। तो केवछी भगवान के भी . 
इतना ही विकार होना चाहिये क्ितु कोई भी निमित्त एक, 
प्रतिशत भी विकार कराने में सरम्थ नहीं है । जब जीव 
स्व॒य शत प्रतिशत स्वतः विह्वर करता है तब पर बस्तु की 
उपस्थिति के। निर्मित्त कद्दा जाता है इस समझ में दी रपष्ट 
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हिसाव है कि प्रत्येक द्रव्य भिन्न रहें ऑर स्वतत्रतया अपनी 
अपनी अवस्थाओं के कर्ता हैँ, केाई द्रव्य किसी दूसरे का 
कुछ भी नहीं कर सकता । 

इस देदे में निमित्त की प्रार्थना है कि, अपन दोनों सम- 
कक्ठी रहेँ । अनादिकाल से जीव के साथ कर्मा चिके हुये हैँ 
ओऔर वे जीव के विकार में निरमित्त हे! रहे हैँ । निमित्तरूप 
कम अनादिकाल से ६ इसलिये उन्हें जीव के साथ समकक्षी ते 
रखिये | २२. 

अब उपादान ऐसा उत्तर देता हेँ कि--निर्मित्तरूप जे। 
कर्मा के परमाणु हँ वे ते बदलते ही जाते हैँ और भ॑ उपादान 
स्वरूप आत्मा बसा का वैेधा ब्रिकाल रहता हू इम्नलिये में दी 
बलवान हूँ।--- 

उपादान कहें वह बली जाका नाश न हेाय । 

जे। उपजत पिनशत रहे बी कहा ते साय ॥२३॥ 

रथ ;--उपादान कहता है--जिसका नाश नहीं हेता 

बह बलवान है, जे। उत्पन्न द्वाता है और जिसका विनाश 
दहता है वह वलवान केसे दे! सकता है ! 

नेट--उपादान स्वय॑ त्रिकाही अखंड एकरूप वस्तु हे 
इसलिये उसका नाश नहीं द्वाता, निमित्त तो संयाग रूप हे, 
आता है और जाता दे इसलिये वद्द नाश रूप हैं अतः उपा 
दान दी बलवान है । 

जीव स्वय' अज्ञान भाव से भक्ठे अनादिकारू से नया नया 
रागद्वेप क्रिया करे तथापि निमित्त कर्सा अनादि से एकसे नहीं 
रदते, वे तो बदलते द्वी रहते हैँ। पुराने विमित छर्म'॑ खिर 
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जाते हैं ओर नये बधते हूँ तथा उनका समय पूरा होने: पर 
वे भी खिर जाते हैं । जीव यदि नया रागढ्वेष करता है ते 
उन कमी के निमित्त कहा जाता है, इसग्रकार वउपादान स्वरूप 
आत्मा ता अनादिकाल से वेसा का वैशा ही रहता है और 
कम बदलते रहते हैं इसलिये में ह्वी ( उपादात ही) वलवान्‌ 
हूं । अपने गुणों के प्रगट करने की शक्ति भी सुझमें द्वी हे। 
सच्चे देव शास्त्र गुरु भी प्रथकू प्रथछू बदछते जाते हैं. ओर 
उतकी सच्ची वाणी भी बदलती ज्ञाती है [भापा के 
शब्द सदा एकसे नहीं रहते | परठु सच्चे देव शास्त्र ' गुरु 
ओर उनकी वाणी का ज्ञान करते ससय मेरा अपना ही ज्ञान 
ज्ञानते काम करते हैं । में आत्मा त्रिकाढ है ओर गुण अथवा 
दाष के निमित्त सब बदलते ही जाते हैं। कमी के परमाणु 
भी बदलते जाते हैं तब फिर कर्मा बड़े हैं या में ? जज्ञानियों 
की यह महा मिथ्या्वरूप भय'कर भूल है रि वे यह मानते 
हैं कि कर्मा आत्मा के पुरुषार्थ के रोाक़ते हैं। आत्मा के 
पुरुषार्था के। पराधीन माननेवाके महामिथ्यात्वरूप सबसे वड़े 
देष के अपने ऊपर ले छेते हैं. | वीतराग शासन में परम सत्य 
वस्तु स्वरूप से प्रगट है कि आत्मा के भाव में कम की शक्ति 
बिल्कुल नहीं है मात्र आत्मा कः ही बल है। आत्मा स॒पूर्ण 
स्वाधीन है । अपनी स्वाधीनता से अपने चाहे जैसे भाव कर 
' सकता हैं आत्मा स्व जिस समय जैसा पुरुपार्था करता है, 
तब वैसा ही पुरुषार्था हा सकता है, इस प्रकार की आत्म 
स्वाधीनवा को समझ ही सिथ्यात्व के सबसे बड़े दोप के नाश 
करने का एक मात्र उपाय है । 
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अरे भाई ! तू आत्मा स्वतंत्र वस्तु है, तेरे भाव से सुझे 
हानि छाभ है, फाई पर वस्तु तुझे हानि छाभ नहीं कंरती। जीव 
यदि इस प्रकार की यथार्थ प्रतीति करे ते वह स्वलक्ष्य से 
मुक्ति का प्राप्त करे, परतु यदि जीव अपने भाव फे न पह- 
'चाने ओर यही मानता रहे कि पर निमित्त से निज्के हातमि 
' छाभ हवेाता हैं ते उस्तका पर छक्ष्य कदापि नहीं छूट सकता 
ओर स्व की पहचान भी कभी नहीं हा सकती, इसलिये वह 
संसार में चक्कर छूगाया करता है। अतः उपादान और निमित्त 
इन दोनें के स्वरूप के पहचान कर यह निरचय करना चाहिये 
दझ्वि उपादान ओर निमित्त दोनों प्रथछू प्रथकू पदाथथ' हैं, कभी 
केाई एक दूसरे का कार्य नहीं करते । इस्र प्रकार निश्चय 
करके निमित्त के लक्ष्य के छोड़कर अपने उपादान स्वरूप के 
लक्ष्य में लेकर स्थिर द्वाना ही सुखी द्वाने का--समेक्ष का 
उपाय है'। २३. 

््‌ निमित्त का तक--- 

उपादान तुम जार हो ते क्यों लेत भहा; 

पर निमित्त के योग सें जीवत सब संसार ॥२४॥ 

अर्थ :---निमित्त कहता है--हे उपादान ! यदि तेरा बल 
हा ते तू अहार क्‍यें छेता है? संसार के सभी जीव पर 
निमित्त के याग से.- जीते हैं । 

है उपादान ! इन कर्म इत्यादि के जाने दीजिये | यह 
ते दृष्टि से दिखाई देते नहीं, किन्ठु यह ते स्पष्ट - दिखाई 
देता है क्लि आद्वार फे निमित्त से तू जी रहा है! । यदि तेरी” 
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शक्ति हे! तो तू आहार क्यों छेता है ! बिना आहद्दार के 
अकेला क्‍यों नहीं जीता ९ अरे ! छठे गुणस्थान तक्क मुनिराज 
भी आहार छेते हैं तब आद्वार के निमित्त की तुझे आवश्य- 
क॒ता हुई या नहीं १ सारा संसार आहार के ही निमित्त से 
जी रहा है । क्‍या आहार के निमित्त के बिना मात्र .उपादान 
पर जिया जा सकता है ९ सच ते यह है कि निमित्त दी 
बलवान है । 

इस प्रकार निमित्त पक्ष का वकीछ तक करवा है, जे 
बकील देता है' वह अपने ही मवक्तिकिक की ओर से तक 
उपस्थित करता है, वह अपने विरेाधी पक्ष के सच्चे तक के 
जानता हुआ भी कभी उस तक पेश नहीं करता । यदि वह 
विरे।धी पक्ष के और के तक' के उपस्थित करे ते वह वकील 
कैसे कहछायेगा । यहां निमित्त का वकील कद्दता है कि निमित्त 
की भी कुछ दहाइयां हैं, सात्र उपादान दी काम नहीं करता, 
इसलिये निमित्त की शक्ति के भी स्वीकार करे । २४. 

लपादान का उत्तर--- 

जे अहार के जाग से जीवत है जगमांहि । 

ते बासी संसार के मरते के'झ नांहि ॥२५॥ 

अथ :---उपादान कहता है कि यदि आहार के येागसों 
जगत के जीव जीते हों- तो ससारबासी केाई भी जीव नहीं 
सरता । 

हे निमित्त | आहार के कारण जीवन नहीं टिकता। यदि 
जगत्‌ के. जीवों का जीवन आहार से टिश्ता है ते इत्त 
जुगत्‌ में किसी जीव के। मरना ही नहीं चाहिये किन्तु खाते 
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खाते भी जगत्‌ के अनेक जीव मरते देखे गये हैं, इस से 
सिद्ध है कि आहार जीवन का कारण नहीं है, सब॑ अपनी 
अपनी आयु से जीते हैं जब तक आयु दाती है तब तक 
जीता है और आयु के न होनेपर चक्रवर्ती, वासुदैव, बलदेव 
के लिये बनाये गये 'सिंह केशरिया छड” खाने पर भी मर 
जाता है । जहां आयु समाप्त हुई वहां आहार कया करेगा ९ 
' आठां पहर खान पान ओर आराम से शरीर की चाकरी करते 
पर भी जीव क्‍यों मर जाते हैं ? आहार के निमित्त. के लेकर 
उपादान नहीं टिह्ृता । एक वस्तु सें दूसरी वस्तु के कारण 
कुछ भी नहीं द्वाता इसलिये हे निमित्त ! तेरी बात गछत है । 
भेजन करने के छिये बैठा दा, भोजन करके पेट भर लिया 
दे, हाथ में ग्रास मौजूद दवा फिर भी शरीर छूट जाता है. । 
यदि आहार से शरीर टिकता हे। ते खाने वाठा केाई नहीं 
मरना चाहिये ओर सभी उपवासी मर जाना चाहिये, परतु 
आहार करनेवाछे भी मरते हैं ओर बिना आहार के भी पवन- 
भक्षी वर्षो' तक जीते रहते हैं, इसलिये आहार के साथ जीवन 
मरण का काई सब'ध नहीं है । आहार के स'येग उन पर- 
माणु के कारण से आते है. ओर शरीर के परमाणु शरीर के 
कारण टिकते हैं । आहार ओर शरीर देनें के परमाणु मिन्‍न 
हैं। आहार की तरह दवा के कोरण भी शरीर नहीं टिकता 
ओर न दवा के कारण रेग ही दूर द्वाता है। हजारों आदमी 
ओषधियां छाते हैं खाते हैं डिनन्‍्तु रेशण नहीं मिटता ओर दवा 
के बिना भी रोग मिट जाता है, यह ते सख्तंत्र द्रव्य की 
स्वत॑त्न अवस्थाये' हैँ एक चस्तु के कारण दूसरी वस्तु में कार्यो 
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हे, यह बात पवित्र जैनदर्शन के मान्य नहीं है क्योंकि,वस्तु ' 
स्थिति द्वी बैसी नहों है । जिसे ऐसा विपरीत विश्वास है कि 
एक द्रव्य के कारण दूसरे द्वव्य का कार्या होता है वे महा 
अज्ञानी हैं उसे वम्तुस्थिति की खबर नहीं है, वह जैनधर्मा के 
नहीं जानता । २५. 

अब निमित्त तक उपस्थित्‌ करता हैः-- 

सर सेम मणि अग्नि के निमित्त लखे ये मेन । 

अंधकार में' क्रित गये उपादान दंग देन ॥२६॥ 
. अर्थ !--नि्ित्त कहता हँ--सूर्य', चंद्रमा, मर्णि अथवा 
अग्नि का निमित्त दवा तो आंख देख सकती हे यदि उपादान 
देखने का काम कर सकता दे ते अधकार में उसकी देखने 
की शक्ति कहां चली जाती है ( अ'धकार में आंख से क्‍यों 
नहीं दिखाई देता ) । 

तू सर्वत्र 'में-मैं' करता है और य्ह कहता है! कि सब 
छुछ मेरी (उपादान की) शक्ति से ही दाता है परतु हे उपा- 
दान ! तू देखने का काम ते सूर्य, चंद्र, सणि अथवा दीपक 
के निमित्त से ही कर सकता है। यदि तेरे ज्ञान से ही जानना 
देता द्वे ते अंधेरे में तेरा ज्ञान कद्दां चछा जाता है ? दीपक 
इत्यादि के निमित्त के विना तू अधेरे में क्‍यें नहीं देख 
सकता ९ और फिर विना पुस्तक के तुझे ज्ञान क्यों नहीं देता 
क्या विया शास्त्र के मात्र ज्ञान में से ज्ञान हाता है ? देखा 
यदि सामने समयसार शास्त्र न रख दिया जाय ते क्या इसछे बिना 
ज्ञान हेता है ? यदि ज्ञान से द्वी ज्ञान हाता हे! ते सामने 
शासत्र क्यों रखते दवा ! तातय यह है कि सर्वत्र मेरा दही बढ 
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'है । तू अपने 'अहद?-के छोड़ ओर यह स्वीऋर कर कि मेरी 
भी शक्ति है । ऐसा 'निमित का तक है २६. 
- उपादान का छत्तर--- 

सर सोम सणि अग्नि जे, करे अनेक प्रकाश । 

नैन शक्ति विन, ना रखें, अंधकार सम भास ॥२७॥ 

अर्थ +--उपादान कहता है कि सूर्य, चंद्रमा, मणि और 
दीपक अनेक प्रकार का प्रकाश करते हैं तथापि देखने की 
शक्ति के बिना ठुछ भी नहीं दिखाई देता, सब अंधकार सा 
भासित द्वाोता है | 

अरे भाई ! किसी पर वस्तु के द्वारा ज्ञान नहीं हे सकता 
ज्ञान का प्रक्ञश करनेवाला ते ज्ञान खरूपी आत्मा है ओर 
प्रकाश इत्यादि का प्रकाशक भी आत्मा ही है | सू४ इत्यादि 
से ज्ञान प्रकाशित नहीं होता अथोत्‌ पर निमित्त से आत्मा 
ज्ञान नहीं करते । हे निमित्त ! यदि सूर्य, चंद्रमा या दीपक 
से दिखाई देता हे! तो अधे के पास उन संबके रखकर उस 
में देखने की शक्ति आजानी चाहिये किन्तु सूर्या इत्यादि सब 
'कुछ होने पर भी अंधे के क्‍यों नहीं दिखाई देता। उपादान 
में ही जानने की शक्ति नहीं है इसलिये वह नहीं जान सकता। 
यदि उपादान में जानने की शक्ति हा ते (बिल्ली इत्यांदिकं) 
अंधेरे में भी देख सचते हैं । जहां प्राणी की आंख ही जानने 
की शक्ति से युक्त है, वहां उसे केाई अ'ेरा नहींरे।क सकता। 
'इसी प्रकार सम्यर्द्शंन, सम्यणज्ञान इत्यादि आत्मा के गुणों 
का चेतन्य प्रकाश किसी संयोग से प्रगट नहीं देता किन्तु 
आत्मखभाव से ह्वी वह प्रगट दाता है | जहां आत्मा स्वयं 
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पुरुपार्थ' के द्वारा सम्यग्द्शानादि रूप परिणमन :करता है. वहां 
उसे काई निमित्त रोकनेवाला अथवा सहायक नहीं है। तात्पय॑ 
यह है कि निमित्त का कोई बल नहीं है । 

इसी प्रकार शाख्र की सहायता से भी ज्ञान नहीं हैेतता। 
समय्सार शास्त्र हजारों आदमियां के पास एकसा ही दोता 
है । यदि शास्त्र से ज्ञान होता हो तो उन सब के एकसा ही 
ज्ञान होना चाहिये परंतु ऐसा नहीं होता । एक द्वी शासत्र के 
होने पर भी के।ई सीधा अर्था समझकर सम्यक्त्व प्रगट करता 
है और केई विपरीत अथ' करके इलटा मिथ्यात्व के पुष्ट 
करता है ऐसी स्थिति में शास्त्र क्या करेगा? समझ ते अपने 
ज्ञान में से ही निक्राली जाती है | काई किसी शास्त्र में से 
ज्ञान नहीं निकछा करता । में अपने ज्ञान के द्वारा अपने 
स्वतंत्र आत्मस्वभाव की पहिचान करूं ते मुझे धर्मा का लाभ 
हो सकता है, किसी सयाग से छाम नहीं हवाता, जे ऐसा 
नहीं मानते थे अज्ञानी हैं । 

अह्हा ! देखा ते उपादान स्वभाव की कितनी शक्ति हैं। 
कहीं भी 5चित्‌मात्र भी पराधीनता नहीं पुपाती। ऐसे उपादान 
स्वरूप के पहचानकर उसका जे अ'श्रय करता हैः बह अल्प 
काल में ही मुक्ति के प्राप्त कर छेता है | जीवोंने अनादि 
काछ से अपनी शक्ति की पहचान ही नहीं की इसलिये पर 
की आवश्यकता के मान बेठे हैँ इसीलिये पराधीन होकर दु खी 
हो रहे हैं यह ज्ञिस प्रकार कद जाता है उसीग्रकार अपने' 


के स्वाधीन रूप में सबब'प्रथम पहचानना चाहिये, यही मुक्ति 
का सार्ग' है | २७ 
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अब निमित्त तकाँ उपस्थित करता है 


कहे निमित्त वे जीव के मे। त्रिन जगके माहिं, 
सब हमारे वश परे हम बिन मुक्ति न जाहि ॥शेट॥ 


अथ :---निमित्त कहता है हि मेरे बिना जगतमें मात्र 
जीव क्‍या कर सकता है ? सभी मेरे वश में हैं, मेरे बिना 
जीव साक्ष भी नहीं जा सकता । 

विना निमित्त के जीव मुक्ति का नहीं पाता । पहले 
मनुष्य शरीर का निमित्त, फिर देव शात्र शुरु का निमित्त, 
फिर मुनि दशा में सहात्रतादि का झुभ राग का निमित्त इस्र 
प्रकार समस्त निमित्त की पर'परा के बिना जीव मुक्ति प्राप्त 
नहीं कर सकता । क्या वीच में न्नतादि का पुण्य आये. बिना 
केई जीव सुक दवा सकता है ? कदापि नहीं। इससे सिद्ध है. 
कि पुण्य निमित्त है ओर उसी के बल से जीबर मुक्ति आ्राप्त 
करता है । यह है निमित्त का तका । २८. 

उपादान का उत्तर 

उपादान कहे रे निमित्त ! अैसे बेल न बाल, 

तेोके तज निज भजत हैं ते ही करें किलेल ॥२५९॥ 

अर्थ :---3पादान कहता हे कि है निरमित्त ! ऐसी बात 
मत कर । तेरे ऊपर की दृष्टि के छोड़कर जे जीव अपना 
भजन करता है वही किलेल (आनंद) करता है। 

हे निमित्त ! तेरे प्रताप से जीव मुक्ति के पाता है, इस 
व्यर्था बात के। रहने दे, क्योंकि शरीर, देव-शालं-शुरू अथवा 
पंचाणुब्रत इन सब निर्मितों के छश्य से तो जीव के राग ही 
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हेता है और उसे संसार में परिभ्रमण करना द्वाता है कितु 
जब इन सब निमित्तो' के लक्ष्य का छोड़कर ओर पंचमहात्रतों 
के विकल्प के भी छोड़कर अपने अखंडानदी आत्मस्वभाव की 
भावना करके सम्यर्दशन ज्ञान पूर्वक जे अंतरंग में स्थिरता 
करता है वही जीब मुक्ति के पाता है और वही परमावद के 
भेागता है। निमित्त के लक्ष्य से आनदातुभव नहीं द्वा सकता। 
जे. निमित्त की दृष्टि में रुक जाते हैं वे मुक्ति के नहीं पाते॥' 
इसप्रकार निमित्त के बलवान द्वेने का त$' ख'डित देगया। २९. 


, निमित्त कहता हें-- . 

कहे निमित्त हमके ते ते कैसे शिव जात, 

पंच महाव्त. प्रगट है और हु क्रिया विख्यात ॥३०॥ 

अर्थ :--निमित्त कद्दता है कि मुझे छोड्कऋर केाई मोक्ष 
कैसे-जा सकता है ? पंच महात्रत ते प्रगट हैं ही कोर 
दूसरी क्रियाए' भी प्रसिद्ध हैं जिन्हें छोग मोक्ष का कारण 
मानते हैं। ह ॒ 

शासरो' में तो निमित्त के पक्ष में शास्रों के प्रष्ट के प्रृष्ठ 
भरे पड़े हैं तत्र फिर आप निमित्त की सहायता से इनकार 
कैसे करते हैं ? प'च महात्रत, समिति, गुप्ति इत्यादि का शाख्रों 
में विशद्‌ वर्णन है। क्‍या उनके थारण' कियेः बिना जीव मोक्ष 
के ज्ञा सकता है ? मुझे छाड़कर जीव मोक्ष जा ही नहीं 
सकता । अहिंसादि पंच महात्रत सें पर का रुक्ष्य करना हेता 
है या नहीं ? 

पंच महात्रत में पर रूक््य का लेकर जे। राग का विकल्प 
उठता है उप्ते आगे रखकर निमित्त कहता है. कि क्‍या पंच 
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महाप्नत के, राग के विना' मुक्ति छवाती हैः ! बात- यह' है. कि. 
प'च' मद्दाब्नत के शुभराग से मुक्ति का माननेवाले' अज्ञानी बहुत- 
हूँ इपलिये निमित्तः ने यह तक उपस्थित किया“ है'। तह ता' 
सभी रखे ही जाते हैं । यदि ऐसे बिपरीत तका न' है ते 
जीव का स'सारः कैसे बना रहे.) यह सब- निमित्ताधीनः के 
तक संसार के बनाये रखने के छिये ठीक हैं! अर्थात: निमि- 
त्ताधीन दृष्टि से; ही संसार टिका हुआ है.। यदि: निरमित्ताधीन 
दृष्टि के छाइुऋर स्थभावदृष्टि करे तो संसार नहीं टिक 
सकता । ३०. 
उपादान का उत्तर--- 

पंच: महात्रत जोंग त्रयथ और सकल व्यवहार, 

पर कौ निम्म्ति खपाय के तब पहुंचे सबपार ॥३१॥ 

अर्था:---उपादान कहता है! पंच महात्नत, तीन' येग' 
(मन, वचस, काय) की ओर का जाडाण और समस्त” 
व्यवहार तथां पर निमित्त का लक्ष के दूर करके हीं जीव 
भव से पार देता हैः। 

ज्ञान मूर्ति आत्मा का जितना पर छक्ष्य द्वाता है वह सब' 
विकार भाव है. भछे' ही पंच महान्नत दा, किंतु वे भी विकार 
हैं. वद्‌ विकारभाव तथा अन्य जे जा व्यवह्ारभाव हें बे 
सब राग' के और निमित्त के लक्ष्य. करके जीवः जब' छोड. 
देते हैं तब ही बह मोक्ष के पाता है!। पुण्य-पापरहित आत्स- 
खभाव: की श्रद्धा, ज्ञान, और स्थिरता के द्वारा ही. मुक्ति द्वोती 
है; उसमें कहीं भी राग नहीं द्वाता । पांच मद्दात्रत आख्रव-है;- 
बिक्नर है, यह आत्मा का यथाथ चारित्र नहीं हे | जे। उसे , 
ढ्‌ | प 
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चारित्र का यथार्थ स्वरूप मानता है वह मिथ्यादृष्टि हे । 
आत्मा का चारित्र धर्म' उससे परे है। जगत के अज्ञानी जीवों 
के यह अति कठिन छग सकता है किंतु वद्दी परम सत्य, 
महा दिंतकारी है । 

प्रइन--पच महात्रत चारित्र भक्के न दा किंतु वह धर्म 
ते है या नहीं १ 

उत्तर--प'च महात्रत न ते चारित्र है' ओर न धर्म ही। 
सर्व प्रकार के राग से रहित मात्र ज्ञायक स्वभावी आत्मा की 
सम्यक्‌ प्रतीति करने के बाद ही विशेष स्वरूप की स्थिरता 
करने से पूर्वा प'च महात्रत के झुभ विकार का भाव मुनिद्शा 
में आजाता है किंतु वह विकतप है, राग है, विकार हे, अधर्सा 
है। क्योंकि वे भाव आत्मा के शुद्धचारित्र ओर केवलछज्ञान 
के रेकते हैं । आत्मा के गुण के रेकनेवाले भावेा में जे 
धर्मा मानता है बह आत्मा के पवित्र गुणां का घार अनादर 
कर रहा है उसे आत्म प्रतीति नहीं है । 

आत्मप्रतीति युक्त सावबे' छठे गुणस्थान में आत्मानुभव में 
झूछते हुये मुनि के पंच महात्रत का जे। विकल्प छठे' गुणस्थान 
में हता है वह राग है, आख्रव है | वह आत्मा के केवल- 
ज्ञान सें विष्न करता है। निंमित्त ने कहा था कि यह मोक्ष में 
मदद करता है; किंतु उपादान कहता. हैं हि वह मोक्ष में 
वाधक है। इन विकल्पों के तेड़कर जीव जब स्वरूप स्थिरता 
की श्रेणी मांडता है तब मोक्ष दवाता है; किंतु पंच महात्रतादि 
के रखकर कभी भी सेक्ष नहीं द्वेता इसलिये दे निमित्त ! तेरे 
ह्वारा उपादान का एक भी कार्या नहीं द्वाता। ३१. « 
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निमित्त कहता है-- 

कहै निमित्त जगमें बड़यो मेते बडौ न केय, 

तीनलेक के नाथ सब्र मे! प्रसाद ते हाय ॥३२॥ 

अर्थ :--निमित्त कदृदता हैं कि जगत्‌ में में बडा हूँ, सुझ 
से बड़ा फेई नहीं है, तीन केक का नाथ भी मेरी कृपा से 
होता है । 

नेट--सम्यर्दर्शान की, भूमिका में ज्ञानी जीव के शुभ 
विकलप आनेपर तीर्थंकर नामहझूम' का बंध द्वोता हैं, इस 
इृष्टांत के उपस्थित करके निमित्त अपनी बलवता के प्रगट 
करना चाहता है | 

आत्मस्वभाव से अजान ओर राग का पक्ष करनेवाला 
कहता है कि भक्ते सम्यग्ह्रष्टि जीब शुभराग का आदर नहीं 
करते, उसे अपना नहीं मानते, तथापि त्रिकाकीनाथ तीथ”कर 
का जे। पद है वह ते मेरी ही (निमित्त की) कृपा से मिलता 
है । अर्थात्‌ निमित्त की ओर छ्ष्य किये बिना तीथ"कर गोत्र 
नहीं बधता, अतः त्रिकाकीनाथ तीथ"करदेव मी मेरे ही कारण 
तीर्थंकर द्वोते हैं । यह निमित्त पक्ष का तक हे | किंतु इस 
में भारी भूल है । निमित्त की कृपा से' [पर लक्ष्यी राग से] 
ते जड़ परमाणुओं का बंध हाता है, उन से कहीं तीर्थंकर 
| पद प्रगट नहीं होता । तीथ"कर पद ते आत्मा की वीतराग 
सर्वज्ञ दशा है.। निमित्ताधीन पराश्रित दृष्टिबाला मानता है 
कि तीथकर गोत्र के पुण्य परमाणुओं का बंध हेने से केई 
बड़ंप्पन है. । इस प्रकार वह पुृदूगल की धूली से आत्मा का 
बड़प्पन बतल्ाता है. परंतु निमित्त की ओर के जिस भाव से 


[८० ] मूल में भूल . 


तीर्थ कर गोत्र के जड़ -परमाणुओं का बंध हेता है वह भाव 
बड़ा है या उपादान की ओर के जिस भाव से उस राग का 
दूर करके पूर्णा वीतरागता ओर केवलज्ञान दशा प्रगट द्वोती है 
वह भाव वड़ा है ? ह 

इतना -ध्यन रखना चाहिये कि तीर्थ"कर गात्र के परमा- 
णुओं का जा ब'ध हाता है वह राग भाव से द्वाता, है, परंतु 
.बीतरागता ओर -केवल्ज्ञान कहीं उस तीथ'कर गोत्र बंध के 
राग साव से नहीं द्वाता परःतु उप्त रागभाव के दूर क़रक्रे 
स्भाव की स्थिरता से त्रिलाहपूज्य अरहत पद प्रगट 
ह्वाता है, इसलिये राग बड़ा नहीं है किंतु राय के दूर करके 
पूर्ण प्रदके प्राप्त करके स्वरूप के प्रगट 'करना ही महान 
पद है | ३२ 

चपादान का उत्तर--- 

उपादान कहें तू कहा चहुगति में ले जाय; 

ता असाद ते जीव सब दुःखी हाहिरे भाव ॥३१॥ 
. अर्थ :--3पांदान कहता 'है अरे निमित्त ! तू -कोन . 'तू 
ते जीव के चारें गतियें-में के जाता है । भाई, तेरी कृपा 
से सभी जीव <ुश्खी ही द्वोते हैं । 

"निमित्त भ्यह कहता था कि मेरी कृपा से जीव-त्रिंछाह्लीनाथ 
हिाता है उसके विरेशध में उपादान कहता है कि तेरी कृपा से 
ते जीव संसार की चारें गंतियों में परिम्रमण करता है । 
गज्िस भाव से स्तीर्थांकर गोत्र का बंध देता है वह भाव भी 
'संसार 'का कारण है । 'इसे ध्यात देकर _ बराबर समंझिये । 
यह तनिक कठिन सी बात है, जिस भाव से तीर्थंकर प्रकृति 
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का बंध होता है' वह भाव विकार है, संसार हैं। क्योंकि 
जिस' साव से नया बंध हुआ उच्त राग के कारण जीव के 
नया भच झहण करना पड़ता है इसलिये निमित्त की कृपा से 
(राग से) जीव चार गतियों में परिभ्रमण करता है । राग 
का फल है! संसार । यद्यत्रि तीध्ाकर प्रकृति का वध है, इस 
प्ररार का आत्म अतीति युक्त राग सम्यग्दृष्टि के ही हा सकता 
है तथापि वह तीथ'कर प्रकृति के बंध के राग से खुश नहीं 
हेते, ग्रत्युत उसे हानि कर्ता ही मानते हैं । जिस भाव से 
तीथ'कर प्रकृति का ७'घ दाता है उस भाव से तीथा'कर पद 
प्रगट नहीं हवा; ऊिंतु उस भाव के नाश से केवलज्ञान और 
तीर्थंकर पद प्रगट होता है | 


निमित्ते राग की ओर से तक उपस्थित छिया था ओर 
उपादान स्वभाव की ओर से तक उपस्थित करता है । सम्य- 
ज्ञान के द्वारा इस प्रकार स्पष्टीकरण किया गया है कि निमित्त 
के! छक्ष्य करके हाने वाढा तीथ कर प्रकृति का राय भाव भव 
भ्रमण [संसार] का कारण है ओर उपादान स्वाष्प के छक्ष्य 
से स्थिरता का द्वेना मेक्ष का कारण है । निमित्त के र्ष्य 
से' देने वाला भाव उपादान स्वरूप की स्थिरता के रेकने 
चाला है | किसी भी प्रकार का राग भाव संसार का ही 
कारण है फिर चाहे वह गाय तियाच प्रयोय का हा अथवा 
तीर्थ कर प्रकृति का दे। । देखा श्रेणिक राजा के आत्म अत्तीति 
थी तथापि वे राग में अटक रदे थे इसलिये तीर्थंकर प्रकृति 
का बंध देने पर भी उन्हें दे! भव धारण कर॑ना पड़ेंगे । 
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प्रझन--दे। भव अहण करना परे यह भक्े ही अच्छा न 
हे जंतु जिस भत्र में तीथकर प्रकृति का बंध करवा है 
यदि उसी भत्र से मोक्ष प्राप्त करे तें जिस भाव से तीर्थ'कर 
प्रकृति का बंध हुआ वह भाव अच्छा है ण नहीं १ 


उत्तर--सिद्धांत में अतर जहीं पड़ता १) ऊपर कहा गया 
है कि 'हिसी भी प्रकार का राग भाव दवा वह संसार का ही 
कारण है? भकठे ही केाई जीव जिस भव से तीथथ'कर 
प्रकृति का बन्ध करता है उसी भव से मोक्ष जाय तथापि 
जिस भाष से तीर्थ कर प्रकृति का बंध हे!ता है वह राग भाव 
ही है और घह राग भाव केवलज्ञान ओर मोक्ष के रोकने 
वाला है । जब उस राग के दुर हिया जाता है तव केवल- 
ज्ञानी तीर्थ कर हेतता है । 


प्रभन--भर्ठे ही तीर्थ कर प्रकृति का राग घुरा हे किंतु 
जिस जीवने तीथ कर प्रकृति का बंध किया है उस जीब के 
केवलज्ञान अवश्य द्वेता ही है । तीर्थाकर प्रकृति का बंध 
करने से इतना ते निशुचय हे। ही जाता है कि वह जीव 
क्वलज्ञान और मोक्ष के अवश्य प्राप्त करेगा, इसलिये निमित्त 
का इतना बल ते मातनेगे या नहीं ९ 

उत्तर--अरे भाई ! केवल्तनज्ञान ओर मोक्ष दशा आत्मा के 
सम्यग्दर्शनादि गुणों से देती है या ज्ञिस भाव से तीथकर 
प्रकृति का बंध हुआ उस राग भाव से होती है ? राग भाव 
से मोक्ष का द्वाना निरिचत नहीं है क्रिंतु जिस जीव के सम्य- 
गर्शन का अउतिहत बल है उसके लेकर बह अल्प काल में 

ही मुक्ति प्राप्त केरेगा यह निरित्रत है जे। राग से धर्म मानता 
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है ओर राग से केवलज्ञान का होना मानता है वह तीथ कर 
प्रकति ते नहों बांधता किंतु तिय॑च प्रकृति के। बांधता है 
क्योंकि उसकी म न्‍यता में राग के प्रति आदर है, इसलिये 
वह बवीतराग स्वभाव का अनादर करता हुआ अपनी ज्ञानशक्ति 
के हार कर अपनी दृल्डी गति में चछा जाय्गा । 

ओर फिर यह भी एक समझने योग्य न्याय है कि जिशन 
कारण से तीर्थ' कर प्रकृति का बंध हुआ था उस कारण के 
दूर किये बित्ता वह प्रकृति फल भी नहीं देती । जिस तीथां- 
कर प्रकृति का बंध दाता है वह तथ तक फल नहीं देती 
जब तक जिस राग भाव से तीर्थ 'कर प्रकृति का बंध किया 


था उस से विरूद्ध भाव के द्वारा उस राग भाव का स्वाथा 
क्षय करके केवलज्ञान प्रगट पहों किया जाता और वह फछ 
भी आत्मा के नहीं मिलता किंतु बाह्य में समवशरणादि की 
रचना के रूप में प्रगट द्वाता है | इस प्रकार जिस भाव से 
तीथ'कर प्रकृति का बंध किया था वह भाव ते बेवबलज्ञान के 
देने पर छूट ही जाता है, चह भावष॑ केवलज्ञान में क्‍या सह- 
यता कर सकता है ? इश्तलिये हे निमित्त, तेरी उपरेक्त दृष्टि 
से जीव तीन छाक का नाथ ते नदी दाता किंतु अज्ञान भाव 
से वह तीनछेाक में परिश्रमण करता है । तात्पर्य यह है कि 
तू जीव के चार गतियें में छे जाता है । 

उपादानरंष्टि---._मका अर्था है स्वाधीन स्त्रभाव की स्वीकृति। 
मैं परिपूर्ण स्वरूप है, अपने पवित्र दशा रूपी कार्या के। विना 
किसी की सहायता के में ही अपनी शक्ति से करता हूं; इस 
. प्रकार अपने स्राव की श्रद्धा का जे। बल है से 5पादानदृष्टि 
है ओर बह स्रुक्ति का उपाय है | 
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निमित्तदष्टि---इस्त का अर्था है अपने स्वभाव के भूलकर 
पर द्वव्यानुसारी भाव का द्वाना । स्व्राचीन आत्मा. के रक्ष्य 
के भूलऋर जे भाव देते है वे सब भाव पराश्रित हैं ओर 
वह पराश्नित भाव संसार के कारण हैं । साक्षात्त्‌ तीर्थाकर के 
लक्ष्य से जे। भाव देते हैं वे भाव भी दुःखहप ओर स'सार 
के ही कारण हैं। पुण्य का राग मी पर छक्ष्य से ही दाता है 
इसलिये वह दुःख और संसार का ही कारण है अतः पराधीन 
दुःखरूप द्वाने से निमित्तद्ृष्टि त्यागने योग्य है ओर स्वाधीन- 
सुखरूप द्वाने से उपादान स्वभाव दृष्टि हो अंगीकार करने 
याग्य है । 


अरे भाई ! यह ते श्री भगवांन के पास से आये हुये 
हीरे शाण पर चढ़ते हैं । यदि किसी भी न्याय की विपरीत 
बात के पकड़ रखे ते संसार द्वाता है ओर यदि यथार्थ सधि 
करके बरावर समझे ते सुक्ति हाती हे । अहा, यह बात तो 
वीतराग भगवान ही करते हैं । वीतराग के सेवक भी ते 
वीतराग ही हैं | वीतशरग और वीतराग के सेवक्नें के अति- 
रिक इस बात करने के छिये केाई समर्थ नहीं है । 

तैकालछिक स्वभाव द्वेने पर भी यह आत्मा अनादि काछ 
से क्‍्यें परिभ्रमण कर रहा है ? बात यह है कि जीवने 
अनादि काछ से अपनी भूल के नहीं पहचाना । बंघसुक्त स्रय॑' 
अपने भाव से' ही होता है तथापि पर के कारण से अपने 
के बंधन-मुक मानता है | अनादि काछ की यह संहा विप- 
रीत शल्य रह गई है कि पुण्य से ओऔर निमित्तों से छाम 
ट्वाता है परन्तु भाई ! आत्मा में अनादि काछ से किस प्रकार 
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की भूछ है ओर बह किस कारण से है यह जानऋर उसे दूर 
किये बिना नहीं चछ सकता । जीव यह मानता है कि पुण्य 
अच्छा है ओर पाप खराब; किन्तु मेरा स्वभाव अच्छा और 
सच विभाव खराब है इस प्रकार स्वभाव-पर्भाव के बीच के 
भेद के बह नहीं जानता । वास्तव में तो पुण्य ओर पाप 
देने एक ही प्रकार के (विभावरूप) भाव हैं वे देने आत्मा 
के ज्ञानानद स्वरूप के भूलकर निमित्त की ओर उन्मुख द्वेने 
वाढे जे। भाव हेते हूँ उसी के प्रकार हैं | उन में से एक 
भी भाव खभावोन्मुखी नहीं है | एक देव, शास्र, शुरू की 
ओर का शुभभाव आर, दूसरा ख्री, कुटुम्ब, पैसा इत्यादि की 
ओर का अशुभभाव हे, इन देने की ओर ढलते हुये भावों से 
अपना ज्ञान आन'द स््ररूप भिन्न है इसे समझे बिना अनादि 
का मद्दान्‌ भूलरूप अज्ञान दुर नहीं होता । यथार्थ ज्ञान सें 
सच्चे ही देव, शासत्र, गुरु निमित्तरूप द्वोते हैँ । यदि ,सच्चे 
देव, शासत्र, गुरु के निमित्तरूप न जाने ते अज्ञानी है. ओर 
यदि यह माने कि उनसे अपने के छाभ होता है ते भी 
मिथ्यात्व है । केई भी निमित्त मेरा कुछ कर देगा इस.प्रकार 
की मान्यता महा भूछ दे और उसका फल दुःख ही है इस- 
लिये निमित्त के लक्ष्य से जीव ढुःखी द्वी द्वाता है, सुखी नहीं 
्वाता । 


इस बात का ठीक समझ छेना चोहिये कि निमित्त के 

लक्ष्य से दुःख है भ्न्तु निभित्त से दुःख नहीं है | पसा, थी 
' इत्यादि निमित्त हैँ उस से जीवे दु/खी नहीं हे हिन्तु “ थह्‌ 
' बस्तु मेरी है, उसमें मेरा सुख है; मे उसका कर सकता हू, 
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इस प्रकार निमित्त का लक्ष्य करके जीव दुःखी देता है । 
निमित्त का लक्ष्य करना से। अपना देष है। उपादान के रक्ष्य 
से परम आनंद द्वाता है ओर निमित्त के छक्ष्य से दुःख देता 
है; किसी भी पर निमित्त का लक्ष्य दुःख ही हे इसलिये ज्ञाना- 
नंद स्वरूप से परिपृर्णा अपने उपादान के पहचान कर उसके 
लक्ष्य में एकाग्मता करना से परम सुख है। ओर यही मुक्ति 
का कारण है. | ३३ 


कुदेवादिक के लक्ष्य से अशुभभाव के कारण जीव दुध्खी 
देता है, परतु सच्चे देव शासत्र गुरु के निमित्त के लक्ष्य से 
शुभभाव से भी जीव दुःखी द्वाता हैं जे ऐसा कहा है ते 
हे उपादान ! जीव सुखी किस रीते से द्वाता है ? इस प्रकार 
निमित्त पूछता है-- 
कहे निमित्त जे! दु!ख सहे से तुम हमहि लगाव, 
सुखी कौन ते हात है ताकेा- देहु बवाय ॥३४॥ 
अथ :---निमित्त कहता हेँ--जीव जे ढु/ःख सहन करता 
है उसका दाष तू हमारे ऊपर छगाता हैं किंतु यह मी ते। 
बताओ कि जीव सुखी किससे द्वाता है ९. 
निमित्त के लक्ष्य से अशुसभाव करने से जीव दुःखी हेता 
है परतु शु*भाव करके पुण्य बांधे ता भी जीव दुखी देता 
है ऐसा वहा है तब फिर ज॑-व रुखी किस पकार हेता है ? 
यदि ध्यादान का रढ््य करके चसे पहचाने तो ही जीव झछुखी 
है। । जब आत्मा सम्यरशंन के द्वारा अपने स्वभाव के पह- 
चान कर अपने में रण हगट करता है दब »धुरी अवस्था में 
जुभराग आता है ओर जहां राग दाता हैं वहां पर निमित्त 
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हे।ता द्वी है क्योंकि स्वभाव के लक्ष्य से राग नहीं होता यदि 
आत्मस्वभाव की प्रतीति दवा तो उस शुभराग के ओर शुसराग 
के निमित्त के ( सच्चे देव शास्त्र गुरु इत्यादि के) व्यवहार 
से धर्मा का कारण कहा जाय, परंतु शुभराग, निमित्त अथवा 
व्यवहार आत्म के वास्तव में छाम करे अथवा मुक्ति का 
कारण द्वा यह बात गछत है राग, निमिच ओर व्यवहार रहित 
आत्मा के शुद्ध स्वभाव की श्रद्धानज्ञान तथा र्मणता ही मोक्ष 
का सच्चा कारण है । 


ज्िप्त भाव से सर्वाथा सिद्धि का भत्र सिलता है अथवा 
तीर्थंकर प्रकृति का बंध द्वाता है वह भाव स्वभाव के सुख 
के चूक कर द्वोता है इसलिये दुःख ही है । जिम भाव से भव 
मिले ओर मुक्ति के रुके बह भाव विकार है--दुः्ख है । 
जितने दुःख हेते हैं वे सब भाव निमित्तोन्मुख द्वाने से होते 
हैं। निमित्त तो परतस्तु है वह दुःख नहीं देता परंतु खलक्ष्य 
के। चूक कर परलक्ष्य से जीब्र दुःखी द्वाता है । इस बात के 
उपादान ने दृठता पूर्वांक सिद्ध कर दिया है इसलिये अब 
निमित्त ने यह प्रदम उठाया है कि मेरी ओर के ते सभी 
भावों से जीब्र दुःखी ही छाता है तो यह बताइये कि सुखी 
किस से द्वाता है ? ३४ 
इस फे उत्तर में उपादान कहता है--- 
जे। सुख के तूं' सुख कहे से सुख ते सुख नांहि 
ये सुख दुःख के मूल हैं, सुख अविनाशि मांहि ॥३५॥ 
अर्थ ---उपाद्षान कहता है कि तू जिस सुख के। सुख 
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कहता है वह सुख ही नहीं है, वह सुख ते दुश्ख का मृल 
है | आत्मा के अतरंग में अविनाशी सुख है। 

पिछले देहे में निर्मित के कहने का यह आशय था हि 
एक आत्मा का सत्र के भूलकर पर की ओर विचार जाता है 
ते। वह दुःखी द्वाता हे तव सुखी किसे लेकर दाता हैं? 
अथीौत्‌ जीव पर के निमित्त के लक्ष्य से झुभभाव करके पुण्य 
वांधकर उसके फल में सुखी द्वाता है इसलिये जीब्र के सुखी 
हैाने में सी निसित्त की सहायता आवश्यक हे। इसके उत्तर 
में उपादान उसकी “ सूल भूछ ” के वतछाता-है कि दे भाई ! 
तू जिस पुण्य के फल केा- सुख कहता है चह सुख नहीं है 
किंतु वह ते दुःख का ही मूल है। पुण्य के ओर पुण्य के फल 
के अपना स्वरूप सानकर जीव सिथ्यात्व की महापुष्टि करके 
अनंत संसार में दुःखी द्वाता है इसलिये वहांपर पृण्य के 
ठुशख का ही मूल कहा है। पचेन्द्रिय के विषयों की ओर 
उन्‍्मुख द्वाना ते दुःख है ही किंतु पंचमहात्रतों का भाव भी 
आल्व हे दुःख का सूल है 

स्वभाव की ओर का जे भाव है से सुख का- 
मूल है ओर. निमित्त की ओर का जे। भाव है से 
दुःख का मूल है | उच्च से उच्च पुण्य परिणाम भी नाशवान 
है इसलिये पुण्य सुख रूप नहीं है । आत्मा के ज्ञान, दर्शांन, 
चारित्र ही सुखहूप हैं! श्री प्रवचनसार में स्त्रग' के सुख के 
गरस-खोलते हुवे घी के समान कद्ा है। जैसे घी अपने स्वमाव 
से ते 'शीतछूता करनेवाछा है किंतु अग्ति का निमित्त पाशर 
स्वय' विक्ृत्‌ हेने पर वही थी जलाने का कास- करता है, 


दाहा ३५ पर प्रवचन [८९] 


इसीप्रचार आत्मा का अनाकुछ ज्ञान स्वभाव स्वय' सुखरूप है 
किंतु जब वह स्वभाव से च्युत दाकर स्प॒रय निमित्त का छक्ष्य 
करता है तब आकुलता होती है, उसमें यदि शुभराग हे। ते 
पुण्य है ओर अशुभराग दा ते पाप है । परंतु पुण्य उस खोलते 
हुये घी की तरह जीव थे। आकुछता में जछाने वाछा है ओर 
पाप से ते साक्षात्‌ अग्नि के समान नरकादि में जीव अत्यंत 
दु/खी द्वाता है, इसलिये हे निर्मित्त ! तू पुण्य के सयाग से 
जीव के सुख मानता है किंतु उसमें सुख नहीं हे, पुण्य के 
फल में पचेन्द्रियों के विपयां फ्े सयेग से जीव फे किस 
प्रकार सुख द्वागा ? उछठा पचेन्द्रियां के विषय का लक्ष्य करने 
से जीव आकुलछित द्वाकर दुडख भेगता है। सुख ते आत्मा 
के अतर स्वभाव में है' । अविताशी ज्ञायक स्वभाव के लरब्ष्य 
से उसकी श्रद्धा, ज्ञान और स्थिरता से दी जीव सुखी द्वोता 
है, इसलिये अविनाशी उपादान म्वपाव के पदहिचान कर उपषके 
लक्ष्य में स्थिर द्वाना चाहिये ओर निमित्त के लक्ष्य का छोड़ 
देना चाहिये। 

आत्मा के सुख चाहिये है, आत्मा के अपने सुख के 
लिये क्‍या किसी अन्य पदार्था की सद्दायता की आवश्यकता 
है' या अपने स्वरूप की श्रद्धा-ज्ञान करके उसमें स्वय' रमण 
करने की आवश्यकता है ? सुखी देने के लिये पहले उमका 
उपाय निश्चित करना ही होगा । यह निश्चय फरने के ढिये 
यह निमित्त-उपादान का संवाद चल रहा है | 

यहां यह हजारों आत्मा आये हैँ से किम लिये ! यह 
सब सुख का साग' समझ कर सुखी हेने के लिये आये हैं। 
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केाई भी आत्मा नरक में जाने ओर दुःखी होने की इच्छा 
नहीं करता । सुखी द्वेने वाछा का सुख स्वाधीनता में द्वोता 
है या पराधीनता में ) यदि सुख परके आधीन' हे ते वह 
हवेजाय अर दुःख आज्ञाय, परन्तु सुख स्वाधीन है ओर 
वह आत्मा में हो स्वतत्र रूप में विद्यरान हे छिसी परवस्तु 
की उपस्थिति से आत्मा के सुख मिलता है यह मान्यता 
गलत है, पराधीन दृष्टि है ओर वह सहा दुःख देनेवाली है । 
पैसा इत्णदि से मुझ सुख मिलता हे अथवा सच्चे देव. शास्त्र, 
गुरु से आत्मा के धर्मा दाता है इस प्रकार जे। पर द्रव्य की 
आधीनता की मान्यता है से आत्मा के अपनी शकिमें छला 
रूगडा वना देने वाली है । भा ऐसा हेाना किसे अच्छा 
' छगेगा । जे। जीव परवम्तु से अपने में सुख दुश्ख मानता है 
उस जीवने अपने के शक्तिहीन छूछा, रूगड़ा मान रखा है, 
जिस की दृष्टि निमित्ताधीन है वह आत्मशक्ति के नहीं पह- 
चानता ओर इसीछिये वे जीव चार गति में दुःखी दे रहे 
हैं । जगत्‌ के जीव अपनी आत्मा की सामथ्यों की संभाल 
नहीं करते ओर आत्मा के परावछू॑वी मानकर उस से सुख 
शांति मानते हं झितु वह मान्यता यथार्थ नहीं हे ।परावरूवन 
में सुखशांति है ही नहीं । स्वत्तत्रता की चथाथा मान्यता न 
हे ते उससे स्वतत्र सुख कदापि नहीं मिल्ठ सकता, इसलिये 
परत त्रता की (निमित्ताधीनता की) श्रद्धा में दुःख ही है। धर्मा 
अथशञ सुख ते आत्मा को पहिचान के द्वारा ही हाता है । 
निमित्त ने यह तऋ उपस्थित किया था कि भाई, तमाम 
डुश्खों की पाटरी सेरे ऊपर रख दी है तो यह ते बताइये 
कि सुख शांति कहां से मिलती है ? सभी प्रकार की अनु- 
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कूलता हे। ते सुख दवा न ? तब उपादान ने उसके तक' का 
निषेध करते हुये कहा कि अनुकूछ सामग्री में आत्मा का सुख 
है ही नहीं । शरीर ठीऋ हे।, निरे।गता द्वे,, पुरुत उमर दे 
ओर भूक्त भागी हे! यह सब पार करने के बाद मरने के समय 
शांतिपूर्वंक धर्मा दाता है? इस प्रकार की महा पराधीन दृष्टि 
से आत्मा स्व जीवन में कभी भी सत्समागम प्राप्त करके 
अंतरग में धर्मा समझने का उपाय न करे ते। उसे धर्म प्राप्त 
नहीं देगा ओर मुक्ति का उपाय नहीं मिलेगा, वह संसार में 
परिभ्रमण करता रहेगा । सत्‌ के समझने के अपूबो सुयेाग 
के समय जे। समझने से इनकार करता है वह अपने स्वभाव 
का अनादर करके सयेाग बुद्धि से असत्‌ का आदर करके 
अन'त संसार में दुःखी द्वाता हुआ परिभ्रमण करता है ओर 
जिसने अतरंग से समझने का उल्छास प्रगठ करके स्वभावः 
का सत्कार किया वह उपादान के बल से अहप कालमें संसार 
मुक्त हैकर परम सुख प्राप्त करेगा । 

यहां पर समझाते हुये कहा है कि भाई ! तू अपनी अब- 
स्थामें भूछ करता है वह भूल तुझे केाई दूसरा नहीं कराता 
परंतु वूने' अपने के भूलकर 'ुझे ०२ से सुख ह्वे!ता है? इस 
प्रकार की विपरीत सानन्‍्यता कर रखी है इसीलिये दुःख है । 
तू द्वी भूल के करने बाह्य है ओर तू ही भूछ के मिटाने 
वाला हैं । स्वभाव के भूलकर तूने जे। भूछ की है उस भूल 
के स्वभाव की परिचान करके दूर कर दे ते सुख ते। तेरे 
अविनाशी स्वह्प में ही भरा हुआ है, वह तुझे प्रगट हे 
जायगा, इस प्रकार उपादान स्वाथीनत! से कार्या करता है।३५. 


| [९२] -: मूल में भूछ 


निमित्त का तह ४ 
अविनाशी घट घट बसे सुख क्‍्यें विलसत नांहिं; 
शुभ निर्मित के येग बिन परे परे विललाहि ॥३६॥ 


अर्थ :---निर्मित्त कहता है क्लि अविनाशी सुख ते घट 
घट में ग्रत्येक जीव में विद्यमान है तब फिर जीवों का सुख 
का विछास-सुख का भोग क्‍यों नहीं हेता | शुभ निभित्त के . 
याग के बिना जीव क्षण क्षण में दुखी द्वे। रहा है । 


है उपादान ! तू कहता है. कि--निर्मित्त से सुख नहीं 
मिल्वा ओर अधिनाशी उपादान से ही सुख मिलता है. ते 
सभी आत्माओं के स्वभाव में अविनाशी सुख ते! हे ही, तथापि 
वे सब उसे क्‍यों नहीं प्राप्त कर पाते ? क्‍या ग्ह सच नहीं 
है कि उन्हें याग्य निमित्त आप्त नहीं हैँ। यदि आत्मा 
में दो अविनाशी सुख भरा द्वा तो सब जीब उसे क्‍यें नहीं 
भोगते १ ओर जीव बाह्य सुख में क्‍यें झींकता रहता है ! 
उपादान ते। सबके प्राप्त है किंतु अनुकूछ मिमित्त मिलने पर 
ही जीव सुखी द्वाता है । इस्त प्रकार निमित्त की ओर से 
अज्ञानियां के श्रश्न अनादि काल से चके आरहे हैं ओर उपा- 
दान की पद्िचान के बल से उन पर्नें के उड़ा देनेवाले ज्ञान 
भी अनादि काल से हैं । नह 


जिस आत्मा के स्वाधीन सुख स्रभाव की खबर नहीं है 
चह इध प्रकार शंका करता हैं क्ि' यदि सुख आत्मा में ही 
हे ते ऐसा कोन जीव हैं. जिसे सुख भोगने की भावना नहीं 
द्वेगी ओर तव फिर वह सुख के क्यों नहीं भोगेया ? इस- 
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लिये सुख के लिये अनुकूल निमित्त आवश्यक हैं और निमित्त 
के आधार पर द्वी आत्मा का सुख है । मानव देह, आठ 
वर्ष का काल, अच्छा क्षेत्र, निरेग शरीर ओर सत्‌ श्रवण 
फरानेवाला सत्तूपुरुष का सत्समागम यह सब योग हे। ते 
जीव धर्म' का प्राप्त कर सुखी हे। किन्तु जीव के अच 
निम्ित्त नहीं मिछे इसलिये सुख प्राप्त' नहीं हुआ कोर निमित्त 
के अभाव में जीव एक के बाद एक दुःख भोगता रहता है, 
इसलिये सुख पाने के लिये जीव के निमित्त की सहायता आब- 
इयक है | इस प्रकार यह निमित्त का तह है। ३६ 
उपादान का उत्तर--- 
शुभ निमित्त इह जीवके! मिसये कह मवसार । 
पे इक सम्धकृदर्श विन सठकत हों गंवार ॥३७॥ 

अथ्‌ :--उपादान कहता है--शुभ निर्मित्त इस जीव के 
कई भवरों में मिलते, परतु एक सस्यरद्शन के बिना यह सूखी 
जीव [अज्ञान भाव से] भटक रहा हे । 

इम देहामें निर्मित्ताधीन दृष्टिवाे जीव के गंवार कहा 
है । जिम जीव के सम्यर्दर्शन नहीं हैँ वह गवार है-अज्ञानी 
है। यह परम सत्य भाषा है | श्री सर्वज्ञ भगशन के पक्ष से 
ओर रबभाव की साक्षी से अनंत सम्यग्ज्ञानी कद्दते हैँ दि 
है भाई ! जीव के सम्यर्दर्शन “के बिना सुख नदीं होता । 
स्वय ही अपने सारे खभाव के भूछ गया ओर पर के साथ 
सुख दुःख का सबंध मान लिया इसीलिये जीव परिभ्रमण करता 
है ओर दु.खो द्वाता है । इस अनंत संसार में परिभ्रमण 
करते हुये जीव के अच्छे-उत्कृष्ड निमित्त मिक्े, साक्षात्‌ भरी 
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तीर्थंकर भगवान, उनका समवशरण (ज्ञिस में इन्द्र, चक्रवर्ती, 
गणधर ओर संत सुनियां के झुंड के झुंड आते थे ऐसी धर्म- 
सभा) तथा दिव्यध्वनि का, जिसमें उत्कृष्ट उपदेशों की मूसल- 
धार वर्षो होती थी, ऐसे स्वोत्कछ निमित्तों के पास अनत्तवार 
जाकर बैठा और भगवान की दिव्य वाणी के झुना तथापि तू 
अतरग की रुचि के अभाव से (निमित्तों के होने पर भी) 
धर्म के! नहीं समझा । तूने उगदान की जागृति नहीं की 
इसलिये सम्यग्द््शान आप्त नहीं हुआ । दे भाई ! जहां वस्तु 
स्वभाव ही स्वत॑त्र है तब फिर उसमें निमित्त क्‍या करेगा ? 
यदि जीव स्वयं अपने स्वभाव की पहिचान करे ते के।ई 
निमित्त उसे रोकने के लिये समर्थ नहीं है ओर यदि जीब 
अपने स्वभाव के! न पहिचाने ते केई निमित्त उसे पहिचान 
करा देने के लिये समर्थ नहीं है । 

अन॑त काछ से संसार में परिभ्रमण करते करते , प्रत्येझ 
जीव बढ़ा राजा हुआ ओर समवशरण में विराजमान साक्षात्‌ 
चेततन्यदेव श्री अत भगवान की हीरा माणिक के थाल में 
कल्पबृक्षां के फछफूकां से पूजा करते हुये इन्द्रों को देखा और 
स्वच' भी साक्षात्‌ भगवान की पूजा की; किंतु ज्ञान खभावी 
रागरहित अपने निरालहम्बन आत्मस्वरूप को नहीं समझा इस- 
लिये सम्यग्दर्शन प्रगट नहीं हुआ । इसीलिये गंवार द्वाकर- 
अज्ञान भाव से अनन्त संखार में परिभ्रमण करता रहा । 
भगवान भिन्न ओर मैं भिन्न हूं अपने स्वरूप से मैं भी भगवान 
ही हूं ऐसी यथाथ पहिचान के विना भगवान की पूजा करने: 
से धर्मा का छाभ नहीं द्वाता । कहीं भगवान किसी को सम्य- 
एदृशन दे नहीं देते । धर्मा किसी के आशीर्षाद से नहीं मिलता, 


हु 
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मात्र अपनी पहचान से ही धम' द्वाता है। इसके अतिरिक्त 
अन्य किसी उपाय से धर्म' का प्रारम्भ नहीं दाता । 


में आत्मा स्वतवत्र भगवान हु, फाई पर वस्तु मेरा कल्याण 
नहीं कर सकती । अपनी पहिचान के द्वारा में ही अपना 
कल्याण करता हू' | इसे समझे विना जेन का द्रव्य लछिंगी 
साधु हुआ, क्षमा धारण की, भगवान के पास गया, शास्त्रों के 
पढ़ा तथा आत्मा की रुचि ओर प्रतीति किये बिना अनंत 
दुःखी द्वाकर स'सार में परिभ्रमण किया। यदि उपादान स्वरूप 
आत्मा की प्रतीति स्वयं न करे ते निमित्त क्या कर सकते 
हैं! जैन का द्रब्यलिंग और भगवान ते निमित्त हैं. ओर 
वास्तव सें क्षण का झुभराग तथा शास्त्र का ज्ञान भी निमित्त 
है। यह सब निमित्त द्वाने पर भी अपनी भूछ के कारण ही 
जीव के सुख नहीं द्वाता । ए मात्र सम्यग्दर्शान के अतिरिक 
जीव के सुखी करने में कोई समर्था नहीं हे । 

यदि निमित्त जीव के सुखी न करता दवा ओर उपादान 
से ही सुख प्रगट द्वाता दवा तो समस्त जीवों के स्वभाव में 
अविनाशी सुख भरा ही है, उसे वे क्यों नहीं भेगते। इस 
प्रकार निमित्त का प्रइन है उसके उत्तर में कहते हैँ--- 

है भाई ! यह सच है' कवि सब जीवें के खमाव में अवि- 
नाशी सुख है किंतु वह शक्तिरूप है ओर,शक्ति का उपभेग 
नहीं दवाता किंतु जे जीव अपनी शक्ति की सम्दारू करते हें 
वे ही उसके भागते हैं । यदि निमित्त से सुख प्रगद द्वाता हो 
ते निमित्त तो बहुत से जीवों के होता हैः तथापि उन सब के 
छुख क्‍यों प्रगट नहीं हेता । 
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अमत सार में परिभ्रमण करते हुये अने5 भें में इम 
जीव के शुभ+ निमित्त मिक्के परंतु एक पवित्र सम्यस्दशं न के 
विना जीव अपने ग॑वारपन से संसार में परिभ्रमण कर रहा 
है जिसे अपने स्वाधीन खभाव की पहिचान नहीं है ओर जे। 
यह गामता है कि सेरा सुख सुझे देव शासत्ष शुरू अथत्रा 
झुभराग इत्यादि पर निमित्त दे देगे, उसे यहांपर प्रथकार ने 
गवार--मूर्खा कहा है । रे गंवार ! तू स्वभाव के भूलछकर 
निमिताधीन दृष्टि से ही परिश्रमण करता रहद्या है। अपने ही 
द्वाप से तूने परिभ्रमण किया है, तू यह मानता द्वी नहों कि 
तुझ में स्वत्तत्र सुख है इसलिये तुझे सुख का अनुभव नहीं 
होता। कर्मो! ने तेरे सुख के। नहीं दवा रखा दे इसलिये तू 
अपनी मान्यता के बदछ दे । 

निर्मिताधीन दृष्टि बारे के यहां गंवा!र कहा है।,इस में 
द्वेप नहों किंतु करुणा है। अवस्था की भूल बताने के लिये 
गवार कहा । साथ ही य्ह समझाया है कि दे भाई ! तेरा 
गवारपन तेरी अवस्था के भूछ से है | स्वभाव से ते वू 
भगवान है, इसीछिये अपने स्वभाव की पद्दिचान के द्वारा तू 
अपनी पर्याय के .गंवारपन के दूर कर दे । जे। अपनी भूछ 
के ही स्वीकार नहीं“करते ओर निमित्तो का ही द्वेप निकाला 
करते हैं वे अपनी भूछ के दूर करने का प्रयत्व नहीं करते 
ओर .इसीलिये उत्तका गंवारपन दूर नहीं .हाता । सम्यग्द्शंन 


# शुभ निमित्त-्सच्चे देव शाज्नष गुद । कुदेवादिक अशुभ निमित्त हैं, 
वे खुख के निमित्त के रूप मे भी नहीं 'कहे जा सकते। सच्चे देव शात्त्र 
गृह के मानने वाले भी निमित्त के लक्ष्य से अठक रहे हैं। 
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/ के बिना मिथ्यादृष्टि होने से पागल जैसा द्वाकर स्वभाव के 
भूछ गया ओर, निमित्तों की श्रद्धा की, परतु स्वे।न्मुख देकर 
अपनी श्रद्धा नद्दीं की; इसीलिये अनत्त संसार में भत्र धारण 
करके दुःख भाग रहा है। अमुक निमित्त हो ते ऐसा हो 
और अमुंक निमित्त हे ते वैसा हो इस प्रकार पराधीन दृष्टि 
ही रखी इसलिये सुख नहीं हुआ ' परंतु में स्वतंत्र ह॑', अपने 
जउपादान से में जे कुछ करू वह दो, मुझे रोकने में केई 
समर्थ' नहों ” इस्त प्रहार उपादान वी सच्ची समझ से पराधीन 
दृष्टि का नाश करते ही जीत्र के अपने सुख का विलास हेता 
है, इसलिये दे निमित्त | उपादान की जागृति से जीव के 
सुख होता है जीव के सुखी होने में निमित्तों की काई भी 
सहायता नहीं होती | जैपे जहां चक्रवती' होता है वहां चप- 
रासी भी हाजिर ही रहते दें किन्तु उस पुरुष का चक्रवतित्व 
कहीं चपरासी के कारण नहीं है, इसी प्रकार जीव जब अपनी 
जागृति से सम्यग्द्शानादि प्रगट करके सुखी होता है. तब 
निमित्त स्वयं उपस्थित होते हैं परतु वे जीब के सुंख के कर्ता 

' नहीं हैँ । जीव रवेय' यदि सच्ची समझं न करे ते केाई भी 
निमित्त उसे सुखी करने में समथ' नहीं है । 


'सच्चा निमित्त मिले बिना सम्यम्ज्ञान नहीं होता निभित्त 
का इतना एक पहल ठीक है अर्थात्‌ जीव जब रसवेय' ज्ञान 
'करता है तब सच्चे निमितों की हाजिरी होती है, इतना ठीक 
है, किन्तु दूसरे सच्चे पहल्तू का ज्ञान वह (निमित' हृष्टिबाला) 
छेड़ देता है | यदि स्वयं न समझे ओर ज्ञान प्रगट नद्दोते 
सत्समागम इत्यादि का संयोग कुछ. भी -करने में समर्थ' नहीं 
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है, इसलिये कभी भी केई भी कार्या निमित्त से नहीं होता । 
सभी कार्य सदा उगदान से ही होते हैं, इसलिये सुख भी 
उपादान की जायमृति छे द्वारा सम्यस्दशंन से ही होता है । 
इसप्रकार सुख जीव के सम्यग्द्शंन से द्वी प्रगट हो सकता 
है ऐसी उपादान ही बात को पात्र जीवों ने समझ€र स्वीकार 
किया और निमित्त की हार हुई। जिज्ञासु पात्र जीव उपादान 
निमित्त के संवाद से एक के बाद दूसरी बात का .निर्णय 
करता आता है. ओर निर्णाय पूर्वांक स्त्रीकार करता है इसप्र कार 
यहां त़ ते निर्मित्त की द्वार हुईं । अब कुछ समय बाद 
निर्ित्त हार जपयगा और वह स्त्र4 अपनी हार के स्वीकार 
कर छेगा | ३७ 
सम्ग्ग्शशंन तक ते बात यह है कि सम्यर्दर्शन से ही 
जीत्र वे। सुख हाता है ओर सच्चे निमित्तों के उपस्थित हेने 
पर भी सम्यग्द्शन न हेने के कारण ही जीव के दुःख “है, 
सम्यगनश न की बात के स्दीकार कराने के बाद अब सम्यक्‌ 
चारित्र संबंधी निमित्त की ओर का तर्का यह हैः--- 
सम्यझूदर्श भये कहा लरित मुक्ति में जाहि 
आगे ध्यान निमित्त हे ते शिव के पहुंचाहि. ॥३८॥ 
.. अथ :--ह्यग्द्शल हेने से क्‍या जीव तम्क'ल मोक्ष में 
चला जता है ? नहीं । आगे भी ध्यान निमित्त हे जो मोक्ष में 
पहुच'ता है ! यह निित्त का तक' है । क 
निभिच्त कहता है क्लि यह सच है कि सम्पग्द्शान से ही 
जीव के सुख का उपाय श्गट होता है, सम्यग्द्शन से मुक्ति 
का उपाय होता हे लेकिन निमित्त के छक्ष्य से रागादि भाष 
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फ्, 


से माक्ष का उपाय नहीं हाता, इस प्रकार प॑च भहात्रत की 
क्रिया से धर्गा द्वाता है, देव-शास्र-गुर अथवा पुण्य से छाभ 
हाता है, तीथ कर प्रकृति या भाव अच्छा है, इस प्रकार का 
विपरीत मान्यता का तक निमित्तने अब छोड दिया है, श#ितु 
उपर की द्षामं निमित्त का आधार है, ऐसा तक करता है । 

सम्यरश ते के बार मी निमित्त बलवान हैं, सात्र सम्य- 
गदश न से ही मुक्ति नहीं हे जाती | सम्यन्द्शन के बाद ही 
ध्यान करना पह़ता है, रस ध्यान में भद का विकला7 उठता 
है-राग दाता है, इसलिये वष्ठ भी निमित्त हुआ या नहीं 
आत्मा की यथाथ' पश्ष्चान देने के बाद स्थिरता दाने पर 
भले दी भद्दाव्रतादि के विकल्प के छोड़ दे” किन्तु वस्तु के 
ध्यान में तो रखना पड़ता ही है । वस्तु में स्थिरता करते हुये 
राग मिश्रित विचार आये चिसा नहीं रहेंगे, इसलिये राग भी 
' निमित्तनूप हआ या नहीं ? देखिये निमित्त कहां तक जा 
पहुचा ? अत तक्र निमित्त की आवश्यकता देती हैं । इमर 
से सिद्ध हुआ कि निमित्त दी बलूवान है । निमित्त का यह 
अतिम तक हैं । 

निमित्तने जे तक उपस्थित ह्िया है वद् भद्‌ - पक्ष का 
तक है । सम्यग्दर्शान के बाद स्थिरता करते हुये बीच में भेद 
का विकल्प आये बिना नहीं रहता ! बीच में विकल्परूप 
व्यवद्दार आता है यद् वात सच है डितु वह विकरुप मेक्ष- 
माग' में किंचित सात्र भी सहायक नहीं है निमित्त दृष्टि वार 
ते उस विकल्व वे। ही मेक्षमाग' समझ लेता है, यही दृष्टि 
की “मूल में भूल ह | 
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आत्मसख्रभाव की दृष्टिवाछ्ा जीव अभद के पक्ष से सम- 
झता है अथात जे भेद दाता है अथवा राग दाता है उसे 
वह जानता है किंतु माक्षमार्ग के रूप भें अथवा मोक्षमार्गां में 
सहायक के रूप में. उसे वद्द स्त्रीकार नही करता और निमित्त 
के। पकड़कर अज्ञानी जीव भेद के पक्ष से बात बरता है, 
उसे अभेद स्वभाव का भान नहीं है, इसलिये बह्‌' मानता है 
कि ध्यान करते हुये वीच में भद भंग का विदरुल्प आये बिना 
नहों रहता; इसलिये वह विकल्प ही ध्यान में सहायक है । 
इस प्रकार ज्ञानी ओर अज्ञानी की दृष्टि में ही अंतर है। 


एच गुण के छक्ष्य में छेऋकर विचार किये विना ध्यान 
नहीं हवाता और एक गुण के छक्ष्य में छेकर विचार करना 
से भेद भंग है, य्ह भेद भंग बीच में आता ही है, इसलिये 
उस भेद के राग की सहायता से ही मोक्ष हेाता है । यह 
निमित्त का तक है | इस तक' में पर से केाई सबंध नहीं 
रखा, अब ते भीतर जे। विकलंप रूप व्यत्रह्ार बीच में आता 
है उप् व्यवद्दार के जा अज्ञानी मेक्षमाग' के रूप में मानता 
है उसी का यह तह. है । ३८. 
जउपादान निमित्त के तक का ख'डन करता है।- 
छार ध्यान की धारणा भार याग की रीत । 
तारि कर्म के जालके जोर लई शिव प्रीत ॥३१९॥ 


अर्थ :---उपादान कहता है. कि ध्यान की धारणा के 
रू हि गे व किक 
छेइकर येग को रीत के समेट कर कम' जाछ के। तेड़कर 
जीव अपने पुरुषार्थ' के द्वारा शीत पद की श्राप्ति करते हैं । 


चना 
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हे निमित्त ! जे भेद का विकल्प उठता है उसे तू मोक्ष 
का कारण कहता है किंतु वह तो बंध का कारण है । जब 
जीव उस घिकरलप के छोड़्ता है तभी मोक्ष द्वाता है | सम्य- 
र्र्शन के बाद ध्यान का विकल्प उठता है' उसे छोड़कर सुक्ति 
दती है । उस विकल्‍प के रखकर कसी भी मुक्ति नहीं दे। 
० सफेती । ध्यान की धारणा के। छाड़ऋर अर्थात्‌ स्त्रभाव में स्थिर 
ह।ऊ ऐसा जे। विकल्प उठता है उसे छोड़कर अभेद स्वरूप 
में स्थिर हाने पर केवलज्ञान ओर मोक्ष द्वाता दे । इसलिये 
मात्र उपादान के बल से ह्वी कार्य होता हैं निमित्त से कार्यो 
नहीं द्वेता । यहां पर उपादान के निश्चय ओर निमित्त के 
व्यवहार के रूप में लिया है | स्वभाव में एकाम्मता रूप अभेद्‌ 
परिणति निश्चय है, वही उपादान है, वही मेक्ष का कारण 
है और जे भेदरूप बिकल्प उठता है वह व्यवहार है, निमित्त 
है, वद्द मोक्ष की कारण नहीं है । ध्यान की धारणा के छेड़ने 
से वेवलज्ञान हाता है तथा केवछज्ञान दाने के वाद भी मन, 
बचन, काय के याग का जे। कपन द्वाता है वह भी मोक्ष का 
कारण नहीं है उस ये की क्रिया के तेोइ-मरे'ड़कर मेक्ष 
हता है । 
मन, वचन, काय के विहल्प के तेड्-मरे'डऋर ओर कर्म 
संबवी रुख को तोड़कर स्वरूप के भीतर पुरुषा्थ करके शाग 
से छूट कर अभेद स्वरूप में स्थिर द्वाने पर केरलक्ञान ओर 
अत में मुक्ति हाती है । 
लउपादान ने स्वभाव की ओर से तक उपस्थित करके निमित्त 
के पराधीनता के तक क्रो ख़ंडित कर दिया है । इस प्रकार 
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३९ देद्दीं तक्ू बपादान ओर निमित्तने परस्पर तक उपस्थित 
किये उन देने के तके को बराबर समझ कर सम्यर््ञान 
रूपी न्यायाधीश अपना निर्णय देता है कि उपादान आत्मा को 
ओर से स्वाश्रित बात करने वाला है और निमित्त आत्मा के 
पराश्चित बतलाता है इनमें से आत्माके ओर प्रत्येक वस्तु को 
स्वाधीनता बतानेवाले उपादान की बात विल्कुछ सच है. ओर 
आत्मा के तथा प्रत्येक वस्तु के पराधीन बतानेवाके निम्ित्त 
की बात बिरकुछ गलत है। इसलिये निमित्त का पराजय चेाषित 
क्या जाता है । 


निमित्त पक्षवाढे की ओर से अंतिम अपीछ की जाती 
है कि निभित्त की बात गलत क्‍यों है ओर निमित कैसे परा- 
जित है| गया ? देखिये जब, छेग धर्माठभा में एकत्रित द्वाकर 
सत्समागम प्राप्त करते हैं तब उनके अच्छे भाव द्वोते हैं ओर 
जब वे घर पर हेते हैं तो ऐसे अच्छे भाव नहीं द्वोते | अच्छा 
निर्मित्त मिलने से अच्छे भाव हेते हैं इसलिये निमित्त का कुछ 
बल ते स्वीकार करना ही चाहिये । 

उपादान इस अपील का खंडन करता हुआ कहता है कि 
स्वतः बदलने से अपने भाव बदलते हैं, निमित्त के . छेकर 
किसी के भाव नहीं बदलते । उपादान के कार्या में निमित्त 
का अशमात्र भी बढ नहीं है | उपादान के काय' में ते 
निमित्त की नारित है। उपादान के बाहर ही वह छेाटता 
रहता है कितु वह उपादान में प्रवेश नहीं कर सकता और 
वह दूर से भी कोई असर, मदद ओर, प्रेरणा नहीं कर सकता। 
ध्रदि कोई यह कह्टे कि “ निर्मित्त उपादान का कुछ भी नहीं 
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करता पर तु जैसा निमित्त द्वाता है तदनुसार उपादान स्वय 
परिणमन करता है ” ते यह बात मी त्रिलकुछ गछत ओर 
वस्तु के पराधीन वतानेबाी है निमित्तानुसार उपादान 
परिणमन नहीं करता किंतु उपादान स्त्रय अपनी शक्ति से स्वा- 
धीनतया परिणमन करता है । 


सत्समागम के निमित्त क्षा संयेग हुआ इसलिये आपके 
भाव सुधर गये यदद बात नहीं है। सत्पमागम का निमित्त 
दाने पर भी किसी जीव के अपने भावमें सच्ची वात नहीं 
बैटती और उल्टा वद्द सत का बिराध करके दुर्गति में जाता 
है । क्योंकि उपादान के भाव स्वतत्र हैं | सत्‌ निमित्त की 
स'गति देने पर भी यदि उपादान स्वय' जागृति न करे ते 
सत्य के नहीं समझा जा सकता और जे सत्य के समझते 
हैं. वे सब अपने उपादान की जाग्रति करके द्वी समझते हैं। 
श्री भगवान के समवशरण में करेड़ों जीव भगवान की चाणी 
सुनते हूँ वहांपर वाणी सबके लिये एकसी होती है फिर भी 
जा जीव अपने धपादान की जागृति -करके जितना समझते हें' 
उन जीवों के उतना ही निित्त कहलाता है । केाई बारह 
अ'ग॒ का ज्ञान करता है तो उसक्ने बारह अंगों के लिये भगवान 
की वाणी का निमित्त कहलाता है ओर फेई किंचित्‌ मात्र भी 
नहीं समझता ते। उसके लिये क्रिंचित्‌ भी निमित्त नहीं कह- 
राता । केई उल्टा समझता है तो उसकी उल्टी समझ में 
निमित्त कहलाता हे । इस से सिद्ध दाता है “कि उपादान 
स्वाधीन रूप में ही काया करता है, निमित्त तो मात्र आरेप 
रूप ही है । भगवान के पास ओर सच्चे गुरु के पास 
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अनतवार गया किंतु तीसमारखां क्षा चेटा स्व जागृत दर 
अपने भीतर से भूल के दूर करे तभी तेा'सत्य के समझेगा - 
केई देव, ज्ञाख, शुरु उसके आत्मा में प्रवेश करके ते भूल 
के बाहर ते। नहीं निक्राल देगे 


जैसे सिद्ध भगव.न का ज्ञान छाकाछेक के परिणमन में 
निमित्त है किंतु क्या सिद्ध भगवान केाकाछाक के किसी 
पदाथा का परिणमन कराते हैं अंथवा उनका केाई असर .पर 
द्रव्यों पर होता है, ऐसा ते कुछ नहीं होता, इसतप्रकार सिद्ध 
भगवान के ज्ञान की तरह सर्वोत्र. समझ छेना चाहिये . कि 

' निमित्त मात्र उपाथितिरूप है, वह किसी के परिणमन नहीं 
कराता । अथवा 'उपादान पर' उप्का किंचित्‌मात्र भी असर 
नहीं हता, इसलिये उपादान की ही विजय है। प्रत्येष जीव 
अपने अपने अकेके स्वभाव के अंवकूबन से ही धर्मा के पाते 
हैं, कोई भी जीव॑ परावछंबन से धर्मा के प्राप्त नहीं करता। 


[ यद्ांपर यही प्रेयाजन हैं कि जीव की मुक्ति हा इसलिये 
मुख्यतया जीव के धर्मा पंर ही-उपादान निमित्त के स्वरूप को 
घटित किया है, पंरतु तदंनुसार ही जीव अपना अधम्मभाव 
ही अपनी उंपोदान-की येग्यता से करता है ओर जगते की 
समस्त जड़ वंस्तुंओं की 'क्रिया भी उन उन जड वेस्तुओं के 
उपादान से द्वेती' है.) शरीर का देलन चलन, शब्दों का वाला 
या लिंखा - जाना यंह सब पंरमाणु के दी उपादान से' हे।ता 
है निमित उसमें कुंछ भी नहीं करता, इसी प्रकांर सर्तरत्र 
संमझ छेना चांहिये। ] 
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प्राजय की स्वीकृति 

अब य्हांपर सव बातें के! स्वीकार करके निमित्त अपनी 
पराजय रवीकार करता है--- 

तब निमित्त हार्यों तहां अब नहिं जार बसाय | 

उपादान शित्र छाक में पहुंच्यो कर्म खपाय ॥४०॥ 

अर्थ .--ठब्च निमित्त द्वार गया अब कुछ जार नहीं करता 
और. उपादान कर्मा का क्षय करके शिवा में (सिद्धपद में) 
पहुंच गया । 

उपादान निमित्त के संवाद से अनेक्प्रकार आत्मा के स्त्र- 
त'ञ्रता के स्वरूप की प्रतीति करके उपादान पक्षवाठ्ा जीव 
अपनी सहज शक्ति को प्रगट करके मुक्ति में अर्लेला शुद्ध 
सथेग रदित शुद्धरूप में रह गया । जे अपने स्वभाव से 
शुद्ध रहा उसने अपने में से छी शुद्धता प्राप्त की है. ज्ितु जे 
राग-बविकल्प इत्यादि छूट गये हैं उसमें से शुद्बता को प्राप्त 
नहीं किया । कर्मा का और विकार भाव आदि का नाश करके 
तथा मनुष्य देह, पांचइद्रियां ओर देव, शाल, गुरु इत्यादि 
सब का संग छोड़कर उपादान स्ररूप की एकाग्रता के बल से 
जीवने अपनी शुद्धदशा को प्राप्त कर लिय | 

प्रइन--इस दे।हे में छिखा है कि अब नहिं जार 
वसाय” अर्थात्‌ जीव सिद्ध देने के बाद निमित्त का कुछ वश 
नहीं चलता: किंतु जीव की विकार दशा में ते निर्मित का 
जार चलता है न 

उत्तर--नहीं, निमित्त टो। पर वस्तु है । आत्मा के ऊपर 
पर बस्तु का जोर कदापि चल ही नहीं सकता किंतु जीव 
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पहले अज्ञानद्शा में निमित्त का बछ मान रहा था ओर अब 
यथार्थ” प्रतीति हवेने पर उसने उपादान निमित्त देनों के। स्वतत्र- 
त्या जानलिया ओर अपनी स्वत त्रशक्ति सम्हाल कर स्वयं 
पिद्भनदशा प्रागट करली। निमित्त हार गया इस का मतलब यह 
है हि अज्ञानइशा में निमित्त की दी दृष्टि थी | ज्ञानदशा के 
प्रगट देने पर अज्ञान का नाश द्वागया ओर निमित्त दृष्टि 
दूर हागई इमलिये यह कहा गया हैं हि निमित्त हार 
गया । ४०. | कु 

इस अकार निमित्ताधीन दृष्टि का नाश देने पर उपादान - 
के अपने में क्या लाभ हुआ ? यह बतछाते हैँ'--- 

उपादान जीत्पे। तहां निजबल कर परकाश । 

सुख अनंत ध्रुव भागवे अंत न वरये ताप्त ॥४१॥| 

अर्थ :--इस प्रकार निज बल का प्रकाश कर उपादान 
जीता [वह उपादान अब] उस अनंत ध्रुव सुख को भेागता 
है जिसकझ्ना अंत नहीं है । >_ * 

आत्मा का स्वभात्र शुद्ध धुत्र अविनाशी दे उस स्वभाव के 
बल से उपादानने अपने क्वकज्ञान का प्रकाश किया है ओर 
अब वह स्वाधीनता से अनंत ध्रुव सुख के भेग रहा हे । 
पहले निमित्ताधीन दृष्टि से पराधीनता के कारण [ परलक्ष्य 
करके] दुःख भाग रहा था ओर अब स्वभाव के पहचान कर 
उपादानदृष्टि से स्वाधीनतया शुद्धदशा में अन॑तकाल के लिये 
सुखानुभव फर रद्दा है | सिद्धदशा होने के बादे समय समय 
पर स्वभाव में से ही आनद्‌ का भेग किया करता है । 
अपने सुख के लिये जीव के। शरीर, पेसा इत्यादि पर द्रव्य 
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की आवश्यकता नहीं है, क्योंकि उन किसी के न हेने पर 
भी सिद्ध भगवान स्वाधीनतया स'पूर्ण सुखी हें । 

देखिये यहां कहा है कि उपादान ने अपने बल का प्रकाश 
करके सुख प्राप्त किया है अपने में जे। शक्ति थी उसे पहि- 
चान कर उसके द्वारा उस बल के प्रगट करझे ही सुख प्राप्त 
हुआ दे । किसी निमित्त की सहायता से सुख प्राप्त नहीं 
किया। ४१. 

अब तत्त्व स्वरूप को कहते हूँ उसमें बढ़ा सुद्र न्याय हैः- 

उपादान अरु निमित्त ये सब जीवन पे वीर | 

जे। निजशक्ति सभार ही से पहुंचे भत्र तीर ॥४२॥ 

अर्थ ।---उपादान और निमित्त ये समी जीवों के हैं किंतु 
जे। वीर अपनी उपादान शक्ति की संभाल करते हैं वे भव के 
पार के प्राप्त देते हैं । 

सभी जीव भगवान हैं, ओर अनत गुणवाले हैं, सभी 
आत्माओं की उपादान शक्ति समान है ओर सभी जीवों 
बाह्य निमित्त भी हैं, इसप्रकार उपादान ओर -निमित्त देनों 
त्रिकाछ सभी जीवों के हैं । ऐसी के।ई आत्मा नहीं है जिम्न 
में उपादान शक्ति को पूर्णता न द्वा तथा ऐसी काई ..आत्मा 
नहीं है थि भिसमें निमित्त न हे। | जैसा कार्या जीव स्वयं 
करता है उस समय उप्रे अनुकूल निमित्त हवाता ही है, निमित्त 
द्वाता अवश्य है, किंतु उपादान के कारय' में बुछ करता नहीं 
है । उपादान ओर निमित्त देतां अनादि अनंत हैं. जो 
अपने उपादान की जाग्रति करके धर्मा समझते हैं उनके सतत 
निमित्त द्वेता है और जे जीव धर्म को नहीं समझते . उनके 
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कम' वगेरह निमित्त कहंढाते हैं । सिद्धो के भी परिणमन 
इत्णदि में काछ, आकाश आदि का निमित्त हैं, ओर ज्ञान में 
ज्ञेय के रूप में सारा जगत्‌ निमित्त है । किसी भी जगह 
अकेला उपादान नहीं होता, क्‍योंकि ज्ञान स्व-पर को जानते 
की शक्तिवाला है इसलिये बह उपदान और निमित्त देनों के 
जानता है यदि उपादान ओर निमित्त देनों के न जाने ते ज्ञान 
असत्‌ कहलायेगा तथाषि ध्यान रहे कि उपादान ओर निमित्त 
दे'नें स्वत न्न पदार्थ हैं, वे एक दूसरे का कुछ सी नहीं करते। 
उपादान ओर निमित्त देनें वस्तुएं अस्तित्व में हैं जा जीव 
अपनी उपादान शक्ति के सभालता है उसी के सम्यग्द्श नादि 
गुण प्रगट होकर मोक्ष होता है, छितु जे! जीव जउपादान के 
भूलकर निमित्त की ओर लक्ष्य करता है वह अपनी, शक्क्त के 
भूलकर पर में सीख मांगनेवाला चोरासी का भिखारी है.। पर 
लक्ष्य से वह भिखारीपन दुर नहीं हता ओर जीव सुखी नहीं 
हैे। सकझ्ता। दि अपने स्वभाव की स्वाधीनता के प्रतीति में 
के ते सर्वा पर द्रव्यों का मुंह देखना दूर हा जाय ओर 
स्वभाव का स्वधीन आनंद प्रगट है| । 


जब स्व लक्ष्य करके शक्ति की संभाल की तब वह शक्ति 
प्रगट हुई अर्थात्‌ सुख हुआ । उपादान शक्ति ते त्रिक्ाल है, 
वह मुक्ति का कारण नहीं, किंतु पादान शक्ति की स'सारू 
मुक्ति का कारण है । उपादान शक्ति की सभाऊ ही दर्शांस 
ज्ञान चारित्ररूप साक्षमार्गों है । पहले उपादान स्वभाव को 
श्रद्धा की कि से' स्व॒थ' अनंत गुण शक्ति का पिंड हू: पर से 
पृथक हू, मुझे पर में से कुछ भी. नहीं छेना. है. किन्तु - मेरे 
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स्वभाव में से ही प्रगट द्वाता है ऐसी प्रतीति ओर ज्ञान'करके 
उस. स्वभाव में स्थिरता. करना. से। उपादान शक्ति की संभाल 
है और वद्दी माक्ष का कारण है । 


उपादान कारण ओर निमित्त कारण देनों पर्याय रूप हैं 
द्रव्य गुण त्रैकालिक हैं उसमें निर्मित्त नहीं दाता । त्रेकालिक 
' शक्ति उपादान है ओर उस त्रेकालिक शक्ति की वर्तमान पर्याय 
जपादान कारण है'। उपादान कारण अपनी पंयाय में कैसा कार्यो 
करता- है ओर उस समय किस श्रकार का पर सयाग होता 
हैः यह बतानें के लिये पर परतु के निमित्त कारण कहा गया 
है । पर वस्तु के निमित्त कह कर उत्तका ज्ञान कराया है 
क्योंकि ज्ञान- की. शक्ति स्व पर फे जानने की है. परतु पर' 
द्रब्य का कोई भी वर बताने के. लिये उसे निमित्त नहीं 
कहा है । 

जहां यह कहा जाता' है. कि 'जीव ने ज्ञानावरणी कर्म का 
बंध: किया है? वहां चासस्‍्तव में यह बताने का आशय है कि 
जीवने अपनी. पर्याय में ज्ञान की हीनता- की है, परंठु “ जीते 
जड़ परमाणुओं का कर्ता है? यह बताने का आशय नहीं' हैं। 

: प्रन्‍न--उपाध्ायन ते सभी जीवों के त्रिकाल है यह बोत 
इसः दोद्दे में बताई गई हैं और इस खवाद में यह भी कहा 
गया. है कि सात्र उपादान की शक्ति से ही कार्य देता है 
यदि- मात्र, उपादान से- ही कार्य द्वाता हे ते' अन॑त काल सेः 
उपादान के हमे पर भी पहले कभी शुद्ध कार्यो अगठ नहीं 
किया था; किंतु तब फिर आज दी भगढ' करने का क्या' 
कारण है ! 
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उत्तर--जे त्रिक्राछ उपादान है वह ते द्रव्यरूप है वह 
सब जाबों के है, परठु कार्या तो पयौय में होता है । जब 
जे। जीव अपनी उपादान शाक्ति के सभाछता है तब उस 
जीव के शुद्धता प्रगट हा जाती है । द्रव्य की शक्ति त्रिक्राछ 
है, किंतु जब स्वयं परिणति जाग्रत की तब वह शक्ति पयोय 
रूप व्यक दा गई । जब स्वय' स्वेन्मुखी रुचि ओऔर अपनी 
ओर के भाव के द्वारा अपनी परिणति को जाग्रत करता है 
तब द्वाती है; उसमें काई कारण नहीं । अर्थात्‌ वारतव में 
जैसे द्रव्य शुण अकारणीय है उसी ग्र्ार शुद्ध अथवा अशुद्ध पर्याय 
अकारणीय है' । शुद्ध अथवा अशुद्ध पर्याय के उस उस समय 
में स्वय॑| स्वतः करता है, उसमें पूवोपर की दशा अथवा कोई 
पर द्रव्य कारण नहीं है । पर्याय का कारण पर्याय स्वय' ही 
है, पर्याय अपनी शक्ति से जिस समय जाग्रत होती है. उस 
समय जाग्रत हे सकती है । जिस पर्याय में जितना स्वभाव 
की ओर का बरू दाता है (अर्थात्‌ जितने अंश में स्व समय 
रूप परिणमन करता है) उस पर्याय में उतनी शुद्धता द्वेती है, 
कारण कार्य एक द्वी समय में अभेद है । यहां पर प्रत्येक 
पर्याय में पुरुषार्था की स्वतत्रता बताई गई है । पहली पयौय 
के मिथ्यात्व रूप हाने पर भी दूसरे समय में स्वरूप की प्रतीति 
करके सम्यक्‍्त्व रूप पयौय प्रगट हा सकती है । यहां केई 
पूछ सता है कि जे। सम्यक्त्व पहली पर्याय में नहीं था वह 
दूसरी पर्याय में कहां से आगया ? इसका उत्तर, यह है कि 
उस समय की पर्याय की स्तत्र सामथ्य प्रगट होने से सम्य- 
वेत्व हुआ है, पूर्वा पर्याय नई पर्याय की कर्ता नहीं है परतठु 


॥। 


जज 
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मई प्रगट हेनिवाली अवस्था स्त्र4 ही अपने पुरुषाथ' की 
योग्यता से सम्पकक्‍्त्वहूप हुई है जिस समय पुरुषार्था करता 
है. उस समय सम्यग्दशन प्रगट दाता है, उसमें कोई कारण 
नहीं है, पर्याय का पुरुषाथ स्त्रय॑ ही सम्यग्द्शांन का कारण 
है ओर वह पर्याय द्रव्य में से ही श्रगट द्वाती है. इसलिये 
अभेद विवक्षा से द्रव्य स्वभाव ही सम्यग्दर्शान का कारण है। ४२. 

५ उपादान की महिमा 

भैया महिमा ब्रह्म की केसे वरनी जाय १ 

वचन अगेाचर चस्तु हे कहिवा वचन बताय ॥४३॥ 

अर्थ :-पथकार सैश भगवतीदासजी आत्मस्वभाव को 
महिमा का वर्णन करते हुये कहते हूँ छि दे भाई ! ब्रह्म की 
(आत्मस्वभाव की) महिसा का वर्णन केसे किया जा सकता है. 
वह वम्तु बचन अगेाचर है, उसे किन बचनों के द्वारा बताया 
जा सकता है । 

जे। जीव वस्तु के स्वत'त्र उपादान स्वभाव के समझता है. 
उसे उस स्वभाव कीं महिमा प्रगट हुये बिना नहीं रहती । 
अहा ! ऐसा अच्छा उपादान स्वभाव । अनादि अनंत स'पूर्ण 
स्रतत्रता से वम्तु टिक रही है, ऐसे वम्ठु र्त्रभाव के वचन 
से कैसे वर्णन किया जा सकता हे, वचन से उसकी महिमा 
का पार नहीं आ सकता । ज्ञान के द्वारा ही उसकी यथाथ 

हिम्ा जानी जा सकती है | स्वभाव की महिमा बहुत है 

वह वचन से परे है फिर भी उसे वचन के द्वारा कहना से 
पूरा कैसे कहा जा सकता है. ? इसलिये दे भाई ! तू अपनी 
ज्ञान सामथ्य, के द्वारा अपने, खमाव के समझ । यदि तू, 
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स्वयं समझे ते अपने स्वभाव का पार पाये । एक ही समय 
में अनादि संसार का नाश करके जिसके वर से परम'पविन्न 
परसात्म दशा प्रगट होती है ऐसे भगवान्‌ आत्मा के स्वभाव 
की महिमा के हम कहां तक कहें ! हे भव्य जीवा ! तुम स्वयं 
स्वभाव के समझे । ४३. 

अब अंथकार इस संवाद की सुंदरता को बतलाते हैं 
ओर यह भी बतलाते हैं क्लि इस संवाद से ज्ञानी ओर अज्ञा: 
नीफे। किस प्रकार का असर दहागा |-- 

उपादान अरु निमित्त के सरस बन्यो संवाद ! 

समदृष्टि के सरल है. मूरख करे बकवाद ॥४४॥ 

अर्थ :--उपादान ओर निमित्त का यह सुंदर संवाद चना 
है, यह -सम्यग्टष्टि के लिये सरल है ओर मूर्ख (मिथ्यादृष्टि) 
के लिये बकबाद माल्म होगी । 

उपादान निमित्त के सच्चे स्वरूप के बतानेवाठा आत्मा 
के सहज .स्वतन्न -स्वभाव -का -यह वर्णन बहुत ही अच्छा है । 
जे जीव वस्तु के स्वाधीन स्वरूप के समझते हैं उन सच्ची 
दृष्टि वाले जीवों के लिये ते वद्द सुगम है वे ऐसी वस्तु की 
स्वतंञ्ञता 'के समझ कर आनंद करेगे किंतु जिसे वस्तु की 
स्वत्तत्रता की प्रतीति -नहीं है. ओर जे आत्मा के। पराधीन 
मालता है उस मूख्ख' अज्ञानी के त्ते यह बात केवछ बकबाद 
माल्म ज्दागी बह वस्तु के स्वततत्न स्वभाव को महिमा के नहीं 
जान सकता | ज्ञानी वस्तु को भिन्न २ स्वभात्र से देखते हैं 
किंतु अज्ञानी संयेाग बुद्धि से देखते हैं, इसलिये बद संयोग 

से कार्य द्वाता है इस प्रकार सिथ्या मानते हैं | परतठु इस 


- 
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चःत के ज्ञानी ही यथॉथ' रीत्या' जानते हैं कि वस्तु पर से 
मिन्न 'असं'यैगी है और उसकी कार्या भी स्वत'त्र अपनी शक्ति' 
से ही होती है. । अज्ञानी के ते ऐसा लगेगा हि भडा यह्द 
किस की वात॑ है ? भला, क्‍यां आत्मा को केई सहायता नहीं 
कर सच्ता' ! फिन्तु भाई ! यह बात॑ तेरे ही स्वरूप की हे । 
निज स्वरूप की प्रतीति के बिना अनादि' काले से दुः्ख में 
परिभ्रमण कर रहा है तेरा यहं परिभ्रमण कैमे दूर दा ओर 
सच्चा सुख प्रगट द्वाकर मुक्ति कैपे दवा ! यह बताया जाता 
है। सयाग बुद्धि से पर पदार्थी' को सहायक मानकर तू 
अनादि काल से परिश्रमण कर रहा है अब तूसझे तेरा पर से' 
भिन्न स्वाधीन स्वरूप बतलछाकर ज्ञानीजन उस बिपंरीत मान्येतों - 
के- छोड़ने का उपदेश देते हैँ । 

ज्ञानीजन तुझे कुछ देते “नहीं हैँ, तू ही अपना तारेनहार* 
है; तेरी असमझ से ही तेरा बिगाड़ है” ओर सच्ची समझ से 
ही तेरा 'सुधार- है. । यदि जीर्व॑_ अपनी इस स्वाबीनता के: 
समझ. छे-ते।'.उसे अपनी मद्दिमा ज्ञात 'हें जाय किंतु ' जिसे“ 
अपनी 'स्तधीनता 'समझ -में' नहीं आती-उसे ण्ह संवाद केवर्ल ' 
बकवाद रूप मौछुम द्वागा | जे! जिसकी महिमा को जानता 


है. बह तत्ध॑ब'धी वात को बड़े ही चांद से सुनता है. परतु . 


जिसकी महिमा केः नहीं जानता हैं. उसको बात 'लदीं रुचती” 
इस-स ब धः में -यहां 'एक :दृष्टांत दिया जाता है।-+- । 

, पहछे जमाने 'में जब वेलदार 'छेग सारे दिन मजदूरी 
करके : घर. आते 'और सब एकत्रित द्वेकेर बैठते तब उस' संमंये 
उनका पुरेंद्वित उन्हें: उनके बापें दादाओं की पुरानी क्यों 
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सुनांता हुआ कहने छगता कि तुम्हारी चौथी पेढ़ी का बाप ते 
वहुत बड़ा राज्याधिक्रारी था | वेलदार छाोय ते सारे दिन 
मजदूरी करने से थके होते थे इसलिये जब पुरेहित उनके 
बाप दादाओं की बात करता तब वे झेका खाने छगते ओर 
पुरोध्ति से कहने लगते कि “ हां, बापु, कद्दते जाइये ” जब 
वेलदार छेोग सुनने पर ध्यान नहीं देते पुरेद्दित कहता हि. 
अरे जरा सुने ते, में तुम्हारे वापदादाओं के बडृप्पन की 
बात कह रहा हू' तब वेलदार छाग कहते कि ' हां महारात्र ! 
कद्दते जाइये अथात्‌ आप ते अपनी वात कह्दते जाइये तब 
पुरेहित कहता कि अरे भाई यह तो तुम्हें सुनाने फे लिये 
कह रहा हू' मुझे ते सत्र सात्तम ही है । 

इसीपकार यहां पर ससार की थकान से थे हुये जीवों 
को ज्ञ'नी गुरु उनके स्वभाव की अपूर्वा महिमा बतलछाते हैं, 
परंतु जिसे स्वभाव की महिमा की खबर नहीं है ओर स्वभाव 
के महिमा की रुचि नहीं है उन वचेलदार जैसे जीवों के स्तर- 
भाव की महिमा सुनाने की उमंग नहीं द्वाती। अथौत्‌ उनके 
लिये क्‍या ते उपादान ओर क्या निमित्त ओर क्या वस्तु की 
स्वत त्रता यह सव वबकबाद सा ही मालूम होता है | वे सच 
आत्मा की परवाह न करनेवाले चेलदारों की तरह स'सार के 
मजदूर हैं | ज्ञानी कहते हैं फकहि दे भाई ! तेरा स्वभाव क्‍या 
है ? बिक्रार क्या है? ओर वह विकार कैसे दूर हे सकता 
है? यह तुझे समझाते हैं | इसलिये तू अपने स्वभाव की 
महिसा के जानकर विवेक पूर्वाक समझ, तो तेरा संसार परि- 
अ्रमण का दुःख दूर हा जायगा ओर तुझे शांति आप्त दागी 
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यह तेरे ही सुख के लिये कहद्दा जा रद्दा है. ओर तेरे ही स्वभाव 
को महिसा बतलाई जा रदीं है, इसलिये तू ठीक निर्णय करके 
समझ । जे। जीव जिज्ञासु हे उप्ते श्री गुर की ऐसी' बात 
सुनकर अवश्य ही स्वभाव की महिमा प्रगट छवाती है ओर वह 
बराबर निर्णय करके अवश्य समझ लेता हे । 

जिज्ञासु जीवां के इस उपादान निरमित्त के स्वरूप के 
समझने में दुरूद्ष्य नहीं कग्ना चाहिये | इसमें मद्दान्‌ सिद्धांत 
निहित है। इसे ठीक समझचरुर इसका निर्णय करना चाहिये 
उपादान निमित्त की स्वतन्नता का निर्णय किये बिना कदापि 
सम्यग्द्श न प्रगट नहीं होता ओर बिना सम्यग्दर्शन के धम्म' 
नहीं द्वाता | ४४ 

अब अतमे ग्रथकार बहते हैं कि जे। आत्मा के गुण को 
पहचानता है वही इस संवाद के रहस्य के जानता है--- 

जे! जाने गुण ब्रह्म के से जाने यह भेद । 

साख जिनागम से। मिले ते! मत कीज्ये खेद ॥४५॥ 

अर्थ :--जे। जीव आत्मा के गुण के [स्वभाव वे] 

जानते हैं वे इस [उप दान निमित्त के स'वाद के ] रहस्य को 
जानते हैं उपादान निमित्त के-इस स्वरूप की साक्षी श्री ज्ञिना- 
गम से मिलती है इपलिये. इस सबंध में खेद नहीं करना 
वचाहिये--शंका नहों करना चाहिये। 

उपादान ओर निमित्त दोनों पदार्थ त्रिकाल हैं, देलनें में 
से एक भी अभावहप नहीं है । सिद्धदशा में भी आकाश 
इत्यादि. निमित्त हैँ । अरे ! ज्ञान की अपेक्षा से समस्त 
क्वाकाकाकू निमित्त है जगत्‌ में सत्र और पर पदाथ' हैं ओर क्षान 
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का स्वभाव स्व-पर-प्रकाशक है इसलिये यदि ज्ञान स्व॒पर के 
न जाने ते वह मिथ्याज्ञान है । ज्ञान का सभाव स्रपर के 
जानना है इसलिये रंब ओर पर के जैसा का तैसा जानना 
चाहिये । उपादान के। स्व्‌॒ के रूपमें ओर निमित्त को पर के 
रूपसें जानना ठीक है । देने को जे जैसे हैं. उन्हें उनझे 
गुणों के द्वारा जानकर अपने उपादान स्वभाव को पहचानवा[--- 
छक्ष्य में छेना चाहिये। 

(१) उपादान निमित्त को जानलेना चाहिये किंतु यह नहीं 
समझना! चाहिये कि निमित्त के कारण उपादान में केईं कार्य 
होता है अथवा निमित्त उपादानम का कोई छाय' कर सकता है। 

(२) मात्र उशदान से द्वी कार्या हेता है, निमित्त कुछ 
नहीं करता इसलिये निम्तित्त कुछ है ही नहीं--यह भी नहीं 
सानना चाहिये । 

(३) निमित्त को जानना ते चाहिये किन्तु वह उपादान 
से भिन्न पदाथ' है इसलिये वह उपादान में फ्िसी भी प्रकार 
की सहायता अथवा असर नहीं कर सकता, इस प्रश्मर सम- 
झना से सम्यग्ज्ञान है। यदि निमित्त की उपस्थिति के कारण 
कार्य का होना माने ते वह सिथ्याज्ञान है । 

इस प्रकार इख संवाद के छाश यह सिद्ध किया गया है 
कि उपादान वस्तु की निज्ञ शक्ति है और पर संयेग निमित्त 
है। निमित्त जीव का [उगादान का कुछ भी कार्य नहीं करता 
किन्तु उपादान स्वय' ही अपना कार्य' करता है। सारे संवाद 
में कहीं सी यह बात स्वोह्ार नहीं की गई है कि 'निम्नित्त से 
कार्य होता है? विपरीतद्शा में विक्गार भी जीव स्वय दी 
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करता है, निमित्त विकार नहीं कराता, परंतु इस संवाद में 
सुख्यतया ओचित्य की बात लीगई है। सम्यग्दशन से सिद्ध 
दशातक जीव की ही शक्ति से कार्य 'हाता है, यह सिद्ध किया 
गया है, किंतु निमित्त -की बलूवता कहीं सी नहीं मानी . गई । 
'इससे यदि कोई जीव अपनी नासमझी के 'कारण यह मान 
बैठे कि यह ते एकांत दवागया, सर्वन्न उपादान- से ही 'कार्या 
हे! ओर निमित्त से कहीं भी न दवा इस में अनेकांतपन कहां 
है ) ते प्रथकार कहते हैं कि इस में स्वतन्र वस्तु , स्वभाव 
सिद्ध किया 'है और निमित्त का पक्ष नहीं किया [ निमित्त. का 
यथार्थ ज्ञान है परतु उसका पक्ष नहीं है उस ओर हक्ष्य “का 
खिंचाव नहीं हे | इसलिये खेद नहीं करना चादिये ऊितु 
उत्साह पूव'क समझ कर इध बात “के स्वीकार “करना चाहिये 
क्योंकि इस बात की साख श्री जिनागम से मिलती -है । 


श्री जिनागम वस्तु के सदा स्वतंत्र बतछाता है। वस्तु 
स्वरूप दही रवत॑त्र है। जिनेन्द्रदेव का अत्येक वचन पुरुषार्था 
की जागृति की चृद्धि के लिये ही है। यदि जिनेन्द्र' के ए5 
भी वचन में से पुरुषार्थो के गोण करने का आशय निकाछा 
जाय ते भानना चाहिये कि वह जीव जिनेन्द्रदेव के उपदेश 
के। समझा ही नहीं है । निमित्तो' का ओर कमे' का ज्ञान 
पुरुषार्था में अटक जाने के लिये नहीं. कहां है किंतु निमित्तरूप 
पर बस्तुए' हैं ओर जीव के परिणाम भी उसके पक्ष से अनेक 
प्रकार विकारी हेते हैँ यह जानन्र अपने निज परिणाम की 
संभाल करने के लिये निमित्त नेमित्तिक सबंध का ज्ञान कराया 
है'। वह ज्ञान सत्य पुरुपार्था की बृद्धि के लिये दी है, किंतु 
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. जे! जीव यह कद्दता है कि ' तीत्र कर्मोद्य आझ्ार मुझे हैरान 
करेगा . ते मेरा. पुरुषार्थो नहीं चल सकेगा”? उप जीव के 
स्वय॑' पुरुषार्थ' नहीं करना है इसीलिये बह पुरुषार्था द्दीनता 
की बाते करता है। अरे भाई ! पहले जब्र तुझे कसेी' की 
खबर नहीं थी तब तू ऐसा तक नहीं करता था ओर अब 
कमे का ज्ञान हेने पर तू पुरुषार्था की शंका करता है, ते 
क्या अब निमित का यथार्थ ज्ञान दाने से तुझे हानि हेगी 
इसलिये हे जीव निमित् कमी की ओर का छक्ष्य छेड़कर तू 
अपने ज्ञान के उपादान के रक्ष्य में लगाहए सच्चा पुरुषायं 
कर । तू जितना पुरुपार्था करेगा उतना काम आयेगा तेरे पुरु- 
पारथ' के रोकने के लिये विश्व में कोई समर्थ नहीं हे । 
जगत्‌ में सब कुछ स्वतंत्र है | रत्रकण से लेकर सिध्घतह् 
सभी जड़ चेतन पदार्थ खतत्र हैं। एकः पदाथथां "का दूसरे 
पदाथो के साथ किचितू मात्र भी संबंध नहीं हँ तब फिर 
चाहे जैसे निमित्त पदार्थों दाां वे उपादान का क्‍या कर खकते 
हूं ९ उपादान स्वयं जिस प्रकःर परिणसत करता है उस प्रकार 
पर पदार्थ में निमित्ताराप हेता है निरमित्त तो आरेाप मात्र 
है, उसकी उपादान में नास्ति है। और अप्ति नास्तिरूप 
ऐसा अनेकांत वस्तु खरूप हैं | परंतु एक पदार्थ दूसरे पदाथ्थ 
में छुछ कर सक्तता है इस प्रकार की मान्यता से पदाथो की 
स्वत न्नता नहीं रहती ओर एक्लांत आजाता है | 


इसलिये उपादान निमित्त के संवाद के द्वारा जे वस्तु 
स्॒रूप समझाया गया है उसे जानकर हे भव्य जीव ! तुम 
कैद का परित्याग करे।। पर द्रव्य की सद्दायता आवश्यक है 


कक नन्‍न 
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इस सानन्‍्यता का परित्याग करे। अपनी आत्मा के पराधीन 
सानता ही सबसे बढ़ा खेद है। अब आत्मा के स्वाधीन स्वरूप 
के! जानकर उस खेद का परित्याग करे; क्योंकि श्री जिनागम 
का प्रत्येक वचन वस्तु स्वरूप के स्वतत्र घेषित करता है. 
ओर जीब के सत्य पुरुणथ' करने के ढिये प्रेरित करता है। 
यह वात विशेष ध्यान में रखना चाहिये कि निमित्त वस्तु 

है ते अवश्य । सच्चे देव, शासत्र, गुरु को न पहचाने और 
कहे कि निमित्त का क्‍या काम है? उपादान स्वत'त्र है. इस- 
प्रकार उपादान के जाने बिना यदि स्रचछद्‌ द्वाकर प्रवृत्ति 
करे ते इससे उसका क्षज्ञान ही दृढ द्वागा ऐसे जीव के धम' 
तेनहे। ही नहीं सकता, उलठा शुभराग के छोड़कर अशुभराग 
में प्रवृति करेगा । श्रीमद्‌ राजचंद्रजीने आत्मसिद्धि में कहा 
है. कि-- 

उपादानन नाम रूइई ये जे तजे निमित्त । 

पामे नहिं परमार्थने रहे आआंतिमां स्थित ॥| 

उपादान का नाम छे यदि यह तजे .निमित्त । 

पाये नहिं परमार्थ' के। रहे श्रांति में स्थित ॥ 
. ध्यान रहे कि यहां उपादान का मात्र नाम छेकर जे 
निमित्त का निषेध करता है ऐसे जीव की बात है किंतु जे। 
उपादान के ,भाव के समझ कर निमित्त का लक्ष्य छोड़ देते 
हैं वे सिद्ध स्वरूप को प्राप्त देते हैं । इस गाथा के उलट 
कर कहा जाय ते--- ५ 

उपादान ने भाव रई ये जे तजे निमित्त ।- 

पामे ते सिद्धत्वने रहे स्वरूपमां स्थित ॥ , 
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उपादान का भाव- ले यदि यह तजे निमित्त । 
पाये वह खिद्धत्वकेा रहे स्वरूप सें स्थित ॥ 

अज्ञानी, जीब्' सत्‌ निमित्त के नहीं जानता ओर उपादान” 
के भी नहीं जानता, वह जीव ते अज्ञानी ही रहता हैं किंतु 
जे। जीव अपने उपादान स्वभाव के स्वतंत्र भावों के पहिचान 
कर उस स्वभाव की एकाग्रता के द्वारा निमित्त के छत्ष्य के 
छोड देते हैं वे जीव अपने स्वरूप में -ध्थित - रहते हैं. उनकी 
आंति कां और -राग का नाश हे। जाता है ओर वे केवलज्ञान 
दे। आप्त कर मुक्त दे जाते हैं । 

जे। जीव -उपादान  निमित्त केः स्वरूप! के नहीं जानता 
ओर मात्र उपादान की बाते करता है तथा निमित्त के जानता 
हीं नहीं वह-पापी' है) यहां पर -यह आशय नहीं है.कि 'निमित्त 
से केाई काय' होता है? किंतु यहां अपने भाव के समझने की 
बात है जब-जीवः के: सत्त+निमित्त के समागम का भाव अंतर 
से नहीं वेठा ओर ली पैसा इत्यादि के समागम का -भाव जम 
गया तब उसे धर्म के भाव' का अनादरः ओर संसार की 
ओर के विपरीत' भाव का आदर द्वा जाता है। अपने में वर्ता- 
मान रा्ाः-विद्यमान- है - तथापि वह-.उस्र राग का विवेक नहीं 
करता,- (शुभाशुभ-के वीच- किचित्‌ मात्र "सी भेद-नहों करता) 
वह जीव-विपरीत-भाव का ही सेवन करता २रदता है । 

वह विपरीत भाव श्िसका ? क्‍या तू वीवराग हे। ' गया 
है १ यदि तुझे विकल्प ओर निमित्त का छक्ष्य ही न हेतो ' 
ते ठुझे शुभ निमित्त के भी लक्ष्य का प्रयाजन न हेता ऊअितु 
जब विकल्प ओर निमित्त का रक्ष्य हैः तब ते। उसके! अवश्य 
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विवेश् करना चाहिये | इस से यह नहीं समझ छेना चाहिये 
कि निमित्त से कई होनि छाभ दाता है परंतु अपने भाव कां 
उत्तरदोयित्व स्व॑य' स्वींकोरं करना द्वागा । जे। अपनी वर्तमान 
पर्याय के भात्र के ओर उंसेहे याग्यः निमित्तों के। नहीं पह- 
चांनतों वहेँ त्रेकेंलिझ स्वरसोवं को केसे जानेगा ९ 

जीव या ते निमित्त से कांय' हेतता है यह मानकर पुरु 
पाथ' हीन हेतता है । अथवा निमित्त का ओर स्व॒पर्याय का 
विवेक भूल कर स्वच्छ॑व॑ दे! जाता है ण्ह देनेों विपरीत भाव 
हैं। वे विपरीत भाव ही जीव के उपादान की स्वत त्रता 
नहीं समझने देते । यदि जीव विपरीत भाव के दूर करके 
सत्‌ के। समझे ते उसे केाई बाधक नहीं है । जब जीव अपने 
भाव से सत्‌ के समझे तब सत्‌ निमित्त द्वोते ही हैं क्योंकि 
जिसे सत्‌ स्वभाव के प्रति-बहुमान है उसे सत्‌ निमित्तों की 
ओर का छक्ष्य और बहुमान है। ही जाता है | जिसे सच्चे 
देव, शास्त्र, गुरु के प्रति अनादर है उसे मानों अपने दी सन 
स्वरूप के प्रति अनादर है ओर सत्‌ स्वरूप का अनारर हीं 
मिगेद भाव है, उस भात्र का फल निगादद्शा है | 

इस्रलिये जिज्ञासुओ के सभी पहछुओ" से उपादान निमि- 
त्तरे जे जेसे हैं उस प्रश्वीर ठीक जानकर निश्चय करना 


चाहिये । यह निश्चय करने पर पराधीनता की मान्यता का 
खेद दूर हे जाता है ओर स्वाधीनता का सच्चा झुख प्रगट 


द्वाता है । ४० 
अथ कर्ता का नाम और स्थान 


नगर आगरा अग्न है जेनी जन के वास, 
तिह थानक चना करी भैया  स्वमतिप्रकाश ॥४६॥ 
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अर्थ :---आगरा शहर अग्रगण्य नगरों में से हैः जिसमें 
जैन केागां का (अच्छी संख्या में) निवास है | वहां पर भैया 
भगत्रतीदास ने अपनी बुद्धि के प्रकाशानुसार यह रचना की है 
अथवा अपने ज्ञान के प्रकाश के लिये यद्द रचना की है । 

उपादान निमित्त के वीच के बटवारे के कथन का यह जे 
अधिकार कटद्दा गया है वह सरत्रौज्ञदैव की परपरा से कथित 
तक्त्तछ्ा सार है ओर उस में से अपनी बुद्धि के अनुसार जे 
मैं समझ सका हु वही मैंने इस संवाद में प्रगट किया है । 

रचना काल 

संबत्‌ विक्रम भूप के सत्तरहें पंचास । 

फाल्णुन पहले पक्ष में' दशां दिशा परकाश ॥४७॥ 

अर्थ ;--विक्रम संबत्‌ १७५० के फाल्गुन मास के प्रथम 
पक्ष में इस संवाद की रचना की गई है ।« 

जिम प्रकार पूर्णिमा के चंद्रमा का प्रकाश दशेों दिशाओं 
में फेल जाता है उसी प्रकार यह उपादान निमित्त स'ब'धी तत्त्व 
चर्चा दशों दिज्ञाओं में तत्त्व का प्रकाश करेगी-यत्र तत्र इसी 
की चर्चा दागी । अथोत्‌ यहद्द तत्तज्ञान सर्त॑न्न प्रकाशित 
हागा । इस अकार अंतिम मगर के साथ यह अधिकार पूर्ण 


हता है । 


जौ 


मूल में भूल 
[ दूसरा विभाग ] 


विदृद्र्थ पंडित बनारसीदासजी ऋत 
, उपादान निमित्त देह - 


गुरु उपदेश मनिमित्त बिन उपादान घलद्वीन । 
ज्यों नर दूजे पांव बिन चलवे के आधीन ॥१॥ 


हे! जाने था एक दी उपादान से काज । 
थक सहाई पोन बिन पानी मांहि, जहाज ॥२॥ 


ज्ञान नेन किरिया चरण दाऊ शिवमग धार । 
उपादान निश्चय जहां तद्दां निमित्त व्यवद्दार ॥३॥ 


उपादान निजशुण जहां तहां निमित्त पर हाय । 
भेद ज्ञान परमाण विधि बिरहा जूझे केाय ॥४॥ 


उपादान बल जह' तहां नहिं निर्ित्त के दाव । 
एक चक्र सें रथ चक्ले रवि के यहै स्वभात्र ॥५॥ 


सबे वस्तु असह्ाय, जहां तहां निमित्त है कोन । 
ज्यों जद्दाज परवाह में तिरे तहज विन पोन ॥६॥ 


उपादान विधि निरवचन है निमित्त उपदेश । 
तसे ज़ु॒ जैसे देश में घरे सु तैसे भेष ॥७॥ 


४-३० स्न्‍सस््श 2 पकिपपकत+-+ 


उ० नमः सिद्धेश्यो 


विद्वहर्या पंडित ब्नारसीदासजी कृत 
उपादान-निमित्त दोहा 
पर किये गये 


परम पूज्य श्री कानजी स्वामी के प्रवचन 
++---5२--बव्व[>-स्छस्टधलकतलपंटा+ ---- 
वच्छु का स्वभाव स्वृतत्र है, प्रत्येक वछु अपने खतत्र 
स्वभाव से ही अपना कार्य कर रही हैं। उपादान ओर निमित्त 
देनों स्वतंत्र भिन्न वस्तुएं हैं । जब उपादान अपना कार्यो 
करता है. तब .निमित्त मात्र द्वेता है। इतना ही चपादान 
निमित्त का मेल है, उसकी जगह किंचित्‌ मात्र भी कर्ता कर्मा 
सब'ध मानना से! अज्ञान है । प'. बनारसीदासजी ने अपने 
देहदों में संक्षेप में उपादान निमित्त का स्वरूप बहुत ही सुदर 
रूप में बताया है । 





_. शसणिप्य का प्रध्न 
शुरु उपदेश निमित्त विन उपादान बलहीतऩ । 
ज्यों नर दूजे पांव बित् चलवे के। आधीन ॥१॥ 
हे। जाने. था एक ही उपादान्र सें काज् । 
थक सहाई पौन ब्ित्र पानी मांहि जहाज ॥२॥ 
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अर्थ :--जैसे आदमी दूसरे पैर के बिना नहीं चल 

सकता उसी प्रकार उपादान (आत्मा स्वय') भी सदूशुरु के 
उपदेश के निमित्त के बिना असमथ' है | जो यह मानते हैं 
कि मात्र उपादान से द्वी काम दे जाता है वे ठीक नहीं है « 
(जैसे पानी में पवन की सद्दायता के घिना जहाज थक जाता 
है. उसी प्रकार निमित्त की सहायता के विना उपादान अकेला 
कार्या नहीं कर सकता) इस प्रकार अज्ञानियां की मान्यता है 
जे। कि ठीक नहीं हैं । 

उपादान निमित्त के स्वरूप की जिज्ञासा बाह्य शिष्य यह 
बात पूछता है । निमित्त और उपादान को बात के झुछ 
ध्यान में रखकर वह पूछता है कि उपादान कया है और 
निमित्त क्या है १ किन्तु जिसे छुछ खबर ही न दे और जिसे 
जिज्ञासा ही न द्वेती द्वे ते बह क्‍या पूछेगा ? 


जिसने निमित्त उपादान की बात सुनी है किंठु अभी 
निर्णय नहीं किया ऐसा निमित्त का पक्षयाठा आदमी पूछता 
है कि--बिना निमित्त के उपादान अपना कार्यो करने में बल- 
दीन है । थदि निमित्त हे ते उपादान काम कर सझता है, 
शुरु दवा तो शिष्य के ज्ञान हेता है, सूर्या हा तो कमल 
खिलवा है, दे। पैर हां हे। आदमी चछ सकता है, कहीं एक 
' पैर से नहीं चछा जाता । देखिये अकेछा एक पेर नहीं काम 
कर सकता । जब एक पैर के दूसरे पैर की सद्दायता मिलती 
है तब चलने का काम हता है, इसी प्रकार अकेला उपादान 
कोम नहीं कर सकता किन्तु जब उपादान और निमित्त ढेनें 
एकत्रित देते हैं तब काय' देता है । उपादान का अर्थ है 
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आत्मा की शक्ति । जीव के सम्यग्दर्शान प्रगट करने में आत्मा 
की सच्ची समझश्च-स्त्रभाव की प्रतीति का द्वाना से! उपादान है' 
ओर गुरु का उपदेश निमित्त है । जब उपादान स्व कार्य 
रूप परिणमन करता है तव जे वाह्यसंयाग देता है वह 
निमित्त है, इस प्रकार उपादाने निमित्त की व्यवस्था है । 

अज्ञानियों का यह तक है क्‍कह्ि यदि अजुकूल निमित्त नहीं 
मिलता ते उपादान का काम नहीं बनता ओर वे तत्स'ब'धी 
दृष्टांत भी देते हैँ । यह देहे प. वनारसीदासजी हारा 'रचे 
गये हैँ । उन अज्ञानियां की ओर से स्वयं प्रइन उपस्थित 
करके उनका उत्तर दिया है | ज्ञानीनन जानते हैं कि आअज्ञा- 
निया फे कया क्‍या तको हे। सकते हैं । यह दोहे अत्य॑त्त 
उच्च केटि के हूँ । इन में वस्तु स्वभाव का बल बताया 
गया है । 

अज्ञानी यह मानता है कि काई निमित्त हो तो उपादान 
का काम हेता है ओर ज्ञानी यद्द जानता है कि मात्र वस्तु 
के स्वभाव से ही कार्या दाता है, उसमें निमित्त की न ते 
केई सहायता द्वाती है ओर न काई असर दाता है. किन्त॒ 
उस समय जे बाह्य सयाग उपत्थित द्वेते हैं उन्हीं के निमित्त 
कह दिया जाता है, कार्या तो अकेका उपादान स्व ही' 
करता है । 

शिएय का प्रइन--आप कहते हैं कि मात्र उपादान से ही 
काम होता है, यदि 'ण्ह सच हो ते बिना हवा' जहाज क्‍यों 
नहीं चलता ? उपादान के द्वोते हुये भी हवा के निमित्त के - 
विना क्‍या जद्दाज चर सकता है? विना हवा के अच्छे से 


[१२८ ] मूल में भूछ 


अच्छा जंद्वांत भी रुककर रह जाता है, इसी प्रकार सदूशुरु 
के उपदेश के बिना आत्माहपी जहोज सेक्षमार्ग की ओर नहीं 
चल सकना । सद्गुरु हो निमित्त दवा तो आत्मारूपी जहाज 
सम्यग्द्श न-ज्ञान-चारित्ररूपी मुक्ति के मार्गों पर चल संकरती 
है । इससे सिद्ध हुआ कि निर्मित्त हे। ते उपादोन काम करतों 
है ओर निमित्त न हा ते इपादान बल्हीन है। जाता है, 
अकेला आत्सा क्‍या कर सकता है ? यदि सदशुरु हां ते 
- भार्ग बताये ओर आत्मा उस मार्गा पर चले । इस प्रकार 
निर्मित्त उपादान एकत्रित द्वां तो आत्मा सेक्षमाग में चछता है 
मिमित्त के उपरेक्त तक का उपादान की ओर से उत्तर 
देते: हुपे कहा है कि-- 
ज्ञान नेन' किरिया' चरण दे।ऊ शिवमग धार । 
उपादान निश्चय जहां तहां निभित्त व्यवहार ॥३॥ 
रथ ;--सम्यग्द्श नपूंब'क ज्ञानहपी जे। आंखें ओर बह 
ज्ञानमें स्थिरता स्वरूप सम्यक चारित्र की क्रिया रूपी जे। चरण 
वह दोनों मेक्षमागंं के धारण करते हैं । जहां ऐसा भिई्रंचय 
उंपादोन सिरश्षमाग) हेंते है वहां निमित्तरूपे व्यवहार द्वोता 
हीं हैं । 
संम्बग्दश नंपूर्वक ज्ञॉन ओर ज्ञान में स्थिरतोरूप' संस्यः 
ग्चारिन्न की क्रिया यह देनें मेक्षमा्गं के धारण करते हैं ! 
जहां, उपादान रूप निरचेय देता: है वहां: निमित्त रूप व्यंवद्यार 
हेता दी है । अज्ञानी सार्नते हैं कि सदगुरु का निमित्त ओर 
» आत्मा का उपादान: मिर्कर मेक्षमा्ग' है किंतु ज्ञानी जानते 
हैँ कि ज्ञान नयन' किरिया चरन' अंथीत्‌ ज्ञान रूपी नेत्र मे। क्ष 
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मार्ग के दिखाते हैं. और चारित्र उसमें स्थिर द्वेता है | 
इस प्रशार ज्ञान और चारित्र देना मिलइ्धर मेक्षमाग हर हट 
(क्ञान के कहने पर उपमें श्रद्धा भी आजाती है) जहां ऐसा 
निश्चय मेक्षणग' हाता है वहां सदगुरू का निमित्तरूप व्यव- 
हार देता ही है किंतु ज्ञान-चारित्र रूप मेक्षमा्ग' ते अकेले 
उणदान से ही देता है । 

आत्मा देहादि पर सयोगों से भिन्न है, दया इत्शदि की 
शुभ भावना ओर हिंसा इत्यादि की अशुभ भावना देने विकार 
हैं, आत्मा के स्वरूप नहीं है । इस प्रकार पर से और विकार 
से भिन्‍न शत्मा के शुद्ध स्वरूप की श्रद्धापू्व क ज्ञान आत्मा 
की आंख है और पुण्य-पाप के विकार से रहित स्थिरता रूप 
क्रिण चारित्र है; इस प्रकार ज्ञान और चारित्र देनें मेक्ष 
के उपाय हैं । पहले ज्ञानहूपी आंखां से मेक्ष के मार्गों को 
जाने बिना वह मेक्षमार्ग' में केसे चलेगा १ आत्मा के स्वभाव 
को जाने विना पुण्य में मेक्षमार्गां मानकर अज्ञान भाव से 
संसार में ही चक्कर छगायेगा। पहले शुद्धात्मा के ज्ञानपूर्व॑ क 
मेक्षमार्ग वे। जाने ओर फिर उसमें स्थिर दे ते भेाक्ष प्राप्त 
होता है । जीव अपने उपादान से जब ऐसे मेक्षमार्ग को 
प्रगट करता है तब सदगुरु निमित्तरूप होते हँ---यहू व्यव- 
द्वार है । हि 

उपादान अथौत्‌ निइचय ओर निमित्त अर्थात्‌ व्यवहार । 
नपादान ते स्व है ओर निर्भित्त पर है अथौत्‌ सत्र निश्चय है 
ओर पर व्याहार । जे द्रव्य स्वयं का रूप होता है. वह 
दृव्य कार्यों में निरचय हे ओर जब स्वयं कार्य रूप द्दो रह 
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हो तब अनुकूछ पर वमग्तु के ऊपर “निमित्त”! का आरेप करना 
से व्यवहार है । इस प्रकार निमित्त केवछ उपचार मात्र 
है । इस स'चध में श्री पूज्यपाद स्वामीने इष्टेपदेश में कहा 
है कि--- है 
नाज्ञा विज्ञस्वमायाति विज्ञेनाक्षत्त्वमच्छति । 
निमित्तमान्रमन्यसर्तु॒गतेधमास्तिकायवत्‌ ॥३५। 

अर्थ :--अज्ञ'नी जीव (पर से' ज्ञानी नहों हो सकता, इसी 
प्रकार ज्ञानी जीत्र (पर के द्वारा) अज्ञानी नहीं हो सभृता. दूमरे 
ते निमित्त मात्र होते हैं । जैसे अपनी शक्ति से चलते हुये 
जीव ओर पुद्गछां के लिये धर्मास्विकाय निमित्त है उसीग्रकार 
मनुष्य स्वय' ज्ञानी अथवा जज्ञानी द्वाता है उसमें गुरु इस्यादि 
निमित्त है | | 
..._* धर्मौास्ति कायबत्‌ ? अथौत्‌ सभी निमित्त धर्मास्तिकाय के 
समान हैं, इस एे वाक्य सें ही निम्ित्त की उपादान में 
सव् था अकिंचित्करता बता दी गईं है। 
.. जैसे धर्मास्तिकाय सदा सब्रत्र विद्यमान है फितु जे पदार्थ 
स्वयं गतिरूप परिणमन करते हैं उनके लिये धर्मास्तिकाय पर 
निमिच का आरोप आता है ओर जे पदाथ' गति नहीं करते 
उनके लिये धमौस्तिकाय पर निमित्त का आरेप नहीं देता । 
इस प्रकार यदि पदार्थ' गतिरूप परिणमन करे ते धर्मास्तिकाय 
के लिमित्त कहा जा सकता है और यदि गति न करे ते 
निमित्त नहीं कहा जाता । धर्मास्तिच्नाय ते देने में मोजूद दे 
वह कहीं पदाथी' के। चलाता नहीं है किंतु यदि पदार्था गति 
करता है ते मात्र आरोप से उसे निमित्त कहा जाता है । 
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इसी प्रकार समस्त निमित्तो' के ध्र्मास्तकाथ की तरह ही 
समझना चाहिये । 

कुमछ खिलता है उप्र में सूर्य निमित्त हे अथौत्‌ या 
कमल स्वय खिले ते सूर्या पर निमित्ताराप आता है ओर यदि 
कमल न खिछे ते सूथंपर निमित्ताराप नहीं आता। कमर के 
कार्य में सूर्थ ने कुछ भी नहीं किया वह ते धर्मौस्तिक्राय की 
तरह मात्र हाजिर द्वोता हे । 

यथार्थ' ज्ञान में गुरु का निमित्त है अथीत्‌ यदि जीव 
स्वय' यथार्थ' वस्तु के समझ छे ते गुरु ५२ निमित्त का 
आरेाप आता है ओर यदि जीव स्वयं यथार्थ के नहीं 
समझता ते गुरु के निमित्त नहीं कहा जाता। गुरू किसी के 
ज्ञान में कुछ करता नहीं है, वह ते मात्र. धर्मास्तिकाय की 
तरह उपस्थित रहता हे । : 

मिट्टी से घड़ा बनता है, उस में कुम्हार निमित्त है अथौत्‌ 
मिट्टी स्वय' घड़े के रूप में परिणसित द्वा ते। कुम्हार में निमित्त 
का आरोप द्वेता है ओर यदि सिट्टी घड़े के रूप में परेणमित 
नहीं द्वेती ते कुम्हार के निमित्त नहीं कहलछाता। भिट्टी के 
कारय' में कुम्हार कुछ नहीं करता, कुम्हार ते धर्माश्तिकाय बी 
तरह उपस्थित भान्न है | इस प्रकार जहां जहां पर वस्तु को 
निमित्त कहा जाता है वहां सर्वत्र “धर्मास्तिकायवत्‌ ” समझना 
चाहिये । ४ 

पदार्था का स्वयं काय'रूप में परिणप्रित द्वाना से निश्चय 
है ओर अन्य पदाथ' में आरेपित करके उसे निर्मित्त कहना 
से। व्यवहार है. । जद्दां निश्चय दाता है वह्दां व्यवहार द्वेतता 
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दी दे । अर्थात्‌ जहां उपादान स्वय' कार्यो रूप में परिणमित 
देता है वहां निमितरूप पर वस्तु की उपस्थिति अवश्य द्वेतती 
है | उपादान ने अपनी शक्ति से कार्या किया है ऐसा ज्ञान 
करना से। निम्चयनय है ओर उध समय उपस्थित रददने बाली 
पर वस्तु का ज्ञान करना से व्यवह्ारनय हे । ३. 
...._ उपादान निजगुण जहां तहां निमित्त पर हाय । 
भेद ज्ञान परमाण विधि विरला जूझे काय ॥४॥ 
अर्थ :---जहां अपना गुण उपादान रूप में तैयार द्वेता 
है वहां उसके अनुकूल पर निमित्त अवश्य द्वोता है इस प्रकार 
भेद विज्ञान की सच्ची रीति है, उसे केई विरके जीव ही 
जानते हैं । 

उपादान अपनी शक्ति से कार्यो करता है तब वहां निर्मित 
हे।ता है किन्तु वह उपादान में कुछ भी कर नहीं सकता यह 
भेद विज्ञान की बात है। सत्र ओर पर द्रव्य भिन्न भिन्न 
हैं, एक का दूसरे में नारितत्व हे-तव फिर वह क्‍या कर 
सकता है ? यदि खरगाश के सींग किसी पर असर कर सबते 
डा ते निमित्त का असर भी दूसरे पर द्वा सकता है, किन्तु 
जैसे खरगोश के सींग का अभाव दाने से वह किसी पर असर 
नहीं करते उसी प्रकार निमित्त का पर द्रव्य में अभाव देने से 
निमित का केई असर पर द्रव्य में नहीं द्वेता । इस प्रकांर 
वस्तु स्वभाव का भेदज्ञान. किधी विरके सत्य पुरुषार्थी जीब के 
ही देता है। उपादान निमित्त की खतत्रता के ज्ञानी ही जानते 
हूँ। ज्ञानीज्न वस्तु स्वभाव के देखते हैं, इपलिये वे जानते 
दें कि प्रत्येक वस्तु की पर्याय उस वत्तु के अपने स्वभात्र से 
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हैती है । वम्तु स्राव में ही अपना काय करने की शक्ति 
है, प्से पर वस्तु के निमित्त की आवश्यकता नहीं देती । 
अज्ञानी बम्तु भाव के नहीं जानते इसलिये वे सयेाग के 
देखते हैं कोर वम्तु का काया स्वत'त्र देता है. उसकी जगह वे 
उसे सयेग।धीन-निर्मित्ताधीन काय' मानते हैं । इसलिये उनके 
स्येग की एकत्वबुद्धि दुर नहीं द्वेती ओर स्वपर भेदज्ञान नहीं 
हेाता । 

यहांपर उपादान ओर निमित्त की स्वत'त्रता बतछाकर 
भदज्ञान का उपाय बताते हैं। समरत जगत्‌ क़े बहुत से जीव 
उपादान-निमित्त के स्वरूप के समझे बिना उसकी खिचड़ी 
पकाया करते हैं । निमित्त में कोई विशेषता है, कमी कभी 
निमित्त का असर होता है, कभी कमी निमित्त को मुख्यता 
से कार्य हेता है, इस प्रकार को तप्ताम सान्यताएँ' अज्ञान- 
मूलक हैं. । ४. ध 

उपादान बल जहाँ तहां नाहि निमित्त के दाव। 

'एक चक्रसें रथ चले रवि के! यहें स्वभाव ॥५।॥| 

अर्थ :---जहां देखे वहां उपादान का ही बल 'है, निमित्त 
का दाव नहीं है । अर्थात्‌ निमित्त कुछ भी नहीं 'कश्ता | सूयो 
का यही स्वाभाव है कि उसका रथ एक चक्र से चलता हे 
(इसी प्रकार वस्तु का ऐसा ही स्वभाव है कि सात्र उपादान 
की शक्ति से ही कार्य द्वाता है )। * 

जहां प्रत्ये-्न वस्तु अपने अपने स्वभाव से ही काया करती 
हे बहां उसके स्वभाव में पर वस्तु क्या कर सकती है! प्रत्येक 
वस्तु अपने अपने स्वभाव में ही परिणमन कर रही है केाई 
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वस्तु अन्य वस्तु के भाव में परिणमन नहीं करती । उपादान 
स्वयं अपने भाव में परिणमन करता है ओर निमित्त निमित्त 
के अपने भाव में परिणमन करता है । अपनी पर्याय का कार्य 
करने में प्रत्येक वस्तु का उपादान स्वयं ही बलवान है उसमें 
निमित्त का काह कार्या नहीं, इसमें दरृष्टांत भी प्राकृतिक वस्तु 
का दिया गया है । सूर्या के रथ के एक ही चक्र हवोता है, 
एक चक्र से ही चलने का सूर्या का स्वभाव है; . उसी प्रकार 
एक स्ववस्तु से ही कार्या करने का वस्तु का स्वभाव हे। अपने 
उपयेग के स्वभाव की ओर बदलने में जीव स्वय' स्वतत्र है। 
इसलिये हे निमित्त के पक्षकार ! तुम कद्दते हे। कि “ निमित्त 
हे ते काय' दा, ओर जैसा निमित्त मिलता है उसी के अनु- 
सार उपादान की पयोय होती है?, यह बात असत्य है'। 
स्वभाव में पर निमित्त का केाई कार्य है द्वी नहीं । यदि बस्तु 
की काई भी पर्याय निमित्त के कारण होती हा तो क्‍या उस 
वस्तु में उस पर्याय के द्वाने की शक्ति नहीं थीं। अनादि 
अनत काछ की समस्त पयोयां का सामथ्य' वस्तु में विद्यमान 
है. और जब कि वस्तु में ही अनादि अनंत पयोयें की शक्ति 
है तब उसमें दूसरे ने क्या कर दिया । अनादि अन'त पर्यायों 
में से यदि एक भी पर्याय पर के कारण अथवा पर की 
मुख्यता के छेकऋर द्वाती हे यह माना जाय ते कहना द्वोगा 
कि ऐसा मानने वाछे ने वस्तु के ही स्वीकार नहीं किया । 
भत्ता निमित्त ने किया केसे ? क्‍या वस्तु में वह पर्याय 
नहीं थी ओर निमित्त ने बाहर से छाकर उसे दे दियां । 
पजस बस्तु में जे शक्ति न हे। वह दूसरे से नहीं दी जा 
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सकती और जे शक्ति वस्तु में होती हैँ उसे दूसरे की सहा- 
यता की आवश्यकता नहीं हती ऐसे स्वतंत्र वस्तु स्वभाव को 
खीकार किये बिना रवत'त्र दशा (सम्यग्दर्शान ज्ञान चारित्र ) 
कदापि प्रगठ नहीं होगी । 


पहले एक तश्न' में कहा था कि क्‍या आदमी दे। पर के 
विना चल सकता है ? हां, जिसमें चलने क्री उस्र प्रकार की 
शक्ति हवाती है वह एक पैर से मी चर सकता है। अंतद्वी'प 
के मेनुष्णें के एक पैर द्वाता है ओर वे एक द्वी पैर से चलते 
हैं इसी प्रकार आत्मा के अंतर स्वभाव की शक्ति से निर्माल 
दशा प्रगट होती है | निर्म छरशा के प्रगट करने में निमित्त 
का केाई काया नहीं है, इतना ही नहीं किंतु निभित्त के प्रति 
लक्ष्य भी नहीं दाता । निमित्त के लक्ष्य फे छोड़कर मात्र 
स्वभाव के रध्य से निर्मालद्शा प्रगट द्वाती है । 

जद बम्तु में 'उपयाग? नहीं है! उसकी जे। जे दशा देने 
योग्य हाती है वह स्वयं उसी से हुआ करती है ओर उसके 
अनुकूछ निमित्त दवाता ही है | जड़ के सुख दुध्ख नहीं दवाता। 
यहां ते जीव का प्रयोजन है । जीव में “ उपयेाग ? है. उसी 
से वद्द अकेछा अपने' उपयाग को स्व की ओर बदर सकता 
है | निमित्त की ओर से उपयेग के हटा कर स्वभाव की 
ओर उपयेग के। करने के लिये उपयेग स्वयं अपने से ही 
बदल रूकता है । स्वद्ृब्य ओर अनेक प्रकार के पर द्रव्य एक 
साथ उपस्थित हैं, उनमें अपने उपयेग को स्वयं जिस ओर 
के जान चाहे उस ओर के जा सकता है। पर द्वब्यों 
हेने पर भी उन सब का लक्ष्य छोड़कर उपयाग के स्वद्रव्य 
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की ओर छा सकता है, इस न्याय में उपयोग की स्वत त्ता 
बताई है और निमित्ताधीन दृष्टि का इड़ा दिया है। ५. 
वस्तु का स्वभाव ही ऐसा है कि एक दूसरे का कुछ नहीं 
कर सकता इसी थे। आगे कहते हेँ।--- 
से वस्तु अतहाय जहां तहां निमित्त है कौन ! 
ज्यों। जहाज परवाह में' तिरे सहज विन पौन ॥क। 
अर्थ :---जहां समस्त वस्तुएं असहाय हैं तबफिर निमित्त 
कौन है। जैसे पानी के वाद में बिना पवन के सहन्न-अपने 
भ्वभाव से जद्दाज चलना है उसी गक्कार बस्तुएं पर की 
सहायता के विश अपने स्वभाव से द्वी परिणमम करती हैं । 
इस देहे में वस्तु स्वभाव को विशेष स्पष्टतः से वताण 
है । “सब वम्तु असद्दाय ? अर्थात्‌ सभी वस्तुए' स्वतत्र हैं 
ए6 वस्तु की दूसरी सें नास्ति हैः तत्र॒ फिर उप्रमें निमित्त 
कोन ह। सकता है  परमाथतः ते एक वस्तु में दूसरी वस्तु 
मिमित्त भी नहीं है । एक वस्तु में दूसरी वस्तु के निमित्त 
कहना व्यवहार है---उपचार है | वस्तु खमाव पर से मिन्न 
स्वत; परिपूर्ण है, वह स्वभाव परकी अपेक्षा नहीं रखता ओर 
उम्र रवभाव का साधन भी असहाय है | निमित्त निमित्त में 
भले रहे परतु उपादान के काय' में निमित्त कौन है? वस्तु 
के अनंत गुणां में भी एक गुण दूसरे गुण से असहाय-स्रतत्र 
है, तव फिर एक वस्तु के दूसरी भिन्न वस्तु, के साथ ते केई 
सवध नहीं है। यहां स्वभाव दृष्टि के बलसे कहते हैं किएक बस्तु 
में दूसरी वस्तु का निमित्त भी कैसा ? निमित्त हाता है' उसका 
ज्ञान मोणरूप में है. परतु दृष्टि में निमित्त का रक्ष्य नहीं है। 


देहा ६ पर प्रवचन [ १३७ ] 


“ जैसे वायु छी मौंजूदगी के बिना जद्दाज पानी के प्रवाह 
में चछता है उसी प्रकार आत्मा पर निमित्त के लक्ष्य के बिना 
ओऔर पुण्य पाप के विकार से रहित उपादान के छक्ष्य से 
स्वभाव में स्थिर द्वा गया है, उसमें निर्मित्त कोन है ? बाह्य 
में निमित्त है या नहीं इसका लक्ष्य नहीं है ओर अंतर में 
शुकुृष्यान की श्रेणी में चढ़कर केवलज्ञान प्राप्त करता है एक 
क्षण में अनंत पुरुषार्था प्रगट करके फेवलज्नान प्रगट करता है. 
ऐसा असद्दाय वस्तु स्वभाव हैं । ऐसे आत्मस्वभाव की प्रत्तीति 
झरके उसकी रमणता में स्थिर हे जाने पर बाह्य निमित्त की 
सहायता अथवा लक्ष्य नहीं रहता । इसी प्रकार यदि विकार 
करे ते उसमें भी निमित्त की सहायता नहीं होती । उपादान 
स्वय' अपनी पर्याय की योग्यता से विकार करता है, सारी 
वरतु असहाय है ओर प्रत्येक पर्याय भी असहाय है | 

अदा ! जिसने ऐसा स्वत'त्र वरतु स्वभाव प्रतीति में छिया 
है वह अपनी निर्माछता के लिये किसका भमुद्द देखेगा ऐसी 
प्रतीति हवेने पर वह परमुखापेक्षी नहीं रहता, अथीौतू मात्र 
सत्र स्वभाव की दृष्टि ओर एश्वाग्नता के बर से विकार का क्षय 
हाकर अल्प काहमें केवलक्ञान प्रगट दाता है । ६. 

केई पूछता हैं कि यदि निमित्त कुछ भी नहीं करवा ओर 
निमित्त आरेप मात्र है ता फिर शात्बों में जे बारस्वार 
निमित्त से उपदेश पाया जाता है उम्तका क्‍या कारण है? उस 
का समाधान करते हुये इस अ'तिम देहे में कहते हैं कि--- 

उपादान विधि निखबचन हे निममित्त उपदेश । 

वसे जु जैसे देशभे घरे सु तेसे मेष ॥७॥ - 


[१३८ ] मूल में भूल 


अर्थ :-उपादान की विधि निर्ब॑ंचनीय है इसलिये निमित्त से 
उपदेश देने की विधि पाई जाती है | जैसे मनुष्य जैसा देश 
वैसा सेष बना कर रहता है उसी. प्रकार जीव का उपादान 
जिस प्रकार का होता है उसे पहिचानने के लिये तदूनुकूल 
सिसित्त से उपदेश दिया जाता है । 

उपादान वस्तु का स्वभाव वाणी के द्वारा नहीं कहा जा 
सकता । जहां कथन. किया जाता है वहां भेद आये बिता 
नहीं रहता । जितना जितना उपदेश -में कथन द्वाता है वह 
सब व्यवहार से ओर निमित से होता है | कथन में ते 
निमित्त के द्वारा कथन करके समझाया ज्ञाता है परतु जे 
निमित्त के ही कथन के पीछे लगे रहते हैं ओर वास्तविक 
आशय के नहीं पकड़ते, उन्तका लक्ष्य निमित्त पर ही बना 
रहता है । निमित्त के कथन का अथ' शब्दानुसार नहीं द्वेता, 
किन्तु उपादान के भाव के ससझ कर रूक्ष्य रखकर उस्र का 
यथार्थ अर्था समझना चाहिये । 

शासत्रो' में कर्मो' का जे! वर्णन है वह भी निमित्त से है 
अर्थात्‌ आत्मा के अनेक प्रकार के भावों के पद्दचानने के लिये 
कमे' के निमित्त से कथन किया है । वहां आत्मा के भावों 
के पहचानने का ही अयेजन है किन्तु उसकी जगह अज्ञानी 
का छक्ष्य कमी पर ही रहता है | जब निमित्त से बात करनी 
द्वाती हैः तव निमित्त से बात की जाती हे किंतु निश्ित्त उपादान 
सें कुछ भी नहीं करता । पहके पर वस्तु का ज्ञान कराने के लिये 
उसे निमित्त कहा है, पश्चात्‌ छठे दोहे में प'. बनारसीदासजीने 
भार देकर कट्दा है कि अरे | असहाय वस्तु स्वभाव में निमित्त हैँ कौन 


दैहा ७ पर प्रवचन [१३९] 


जैसे एक आदमी अनेक देशें में घूमता है ओर अनेक 
प्रकार के वेष धारण करता है किंतु अनेक प्रकार के वेष धारण 
करने से कद्दीं वद आदमी बदछू नहीं जाता आदमी ते वह 
का वही रहता है, इसी प्रकार आत्मा के पहचानने के लिये 
अनेक प्रकार के निमित्त से कथन किया गया है किंतु आत्मा 
ते एक ही प्रकार का है। मात्र “आत्मा आत्मा” कहने से 
आत्मा के! नहीं पहचाना जाता, इसलिये उपदेश में भेद से 
और निमित्त से उसका ज्ञान कराया जाता है। उसका प्रयोजन 
मान्न आत्मा के स्वभाव के बताना है इसलिये निमित्त का ओर 
निमित्त की अपेक्षा से द्वेनेवाले भेदें का लक्ष्य छोड़कर मात्र - 
अभेद्‌ उपादान के छक्ष्य में ढेना द्वी सम्यग्द्शान ओर मोक्ष 
का उपाय है | इसलिये उपादान मिमित्त के स्वाधीन स्वरूप के 
पहचान कर उपादान स्वभाव की ओर ढ़ढछना चाहिये । 


६ मुद्रक : 
चुनीलाल भाणेकच द रवाणी 
शिष्ट साहित्य मुद्रणालय-मेोटा आंकडिया-काठियावाड 


॥३/॥ 


* अ्रकाशक $ 
जमनादास माणेक्चद्‌ रवाणी-आत्मधर्मा कार्याव्य-मेश आंकडिया 
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